४ आओ 
नवीन सते अथवा कपोलकार्पित मतों को प्रकट करके अनेक मुग्धजनों 
को अपने मायाजाल-में फसाकर रसातछ के भागी बना देते हैं फिर उक्त : 
मुंग्धों को उनके जाल से मुक्त होना अत्यन्त कठिन हो जाता हैं। . 

,.. हमको अन्यसतावलूम्बियों से वादालुवादं (धर्मचर्चा) करने पर .. 
यही प्रतीत हुआ कि अपने हंठ का त्याग करना किसी को अच्छा मालूम . 
' नहीं होता | बड़े ही खेंद की वात है कि जब-विद्वानगण सत्य का *' 
पारित्यागकर केवल ह॒ठपूर्वक अपने मन्तव्य' ही. को. सिद्ध करना 
चाहंते हैं-तो उक्त विद्वानों. की गणना किस - वर्ग में हो सक्ती है यह 
पाठक स्वर्य विचार ढें। हा 

सत्य अहण.व असत्य का परित्याग करो ! इस अकार सब ही 
धमोवंलस्वी कहते हैं आर सभा समाजों में अंपने लस्बे २ व्याख्यानों .. 
. को सुनाकर अपने सन' की आह (ज्वाला) निकालते हैं किन्तु सत्र ... 
” किस चिड़िया का नाम है इसका निणय किए विना ही निरंथेक प्रताप 
करना ठीक नहीं, जब तके. मनुष्य पक्षपात का चश्सा दूर नहीं करेगा: . 
तब तक वह सम्यकृद्रष्टा नहीं कहा जा सक्ता |. . ह है 
' ' 'चाणी और जथ का सम्बन्ध अत्यन्त महत्व का है बहुधा विद्वान्‌ | 
छोग भी: अपने विचारों-को असंबद्धता ओर अस्पष्टता' करके शब्दाडंबर 
« छारा.आच्छादन करने का अंयब्न किया करते हैं और जैसी कल्पना मन. 
' में उत्पन्न हुई मुखद्वारा वलेखिनीद्वारा अंकाशीत हुए शब्द भी वैसे 
ही निकलते हैं चाहे सादिग्ध हों अथवां असंदिग्ध | सामान्य नियस 
ऐसा है कि जो विचार मनोगत होते हैं वही-शब्दों में भी आ-जाते हैं ' 
* अपने मनोगत विचार व सुखद्वारा निगेत होनेवाले उद्भार इन दोनों के . - 
बीच में निद्य सम्बन्ध हो या अनिद्य हो परन्तु यह बात सत्य हेकि 
जो विचार आधें या अस्पष्ट 'होते हैं उनके थयोतके. शब्द भी वैसे 
ही होते हैं इसके अतिरिक्त यह भी सद्य अनुमान है कि जिसके भाषण , 
: में अथात्‌ वागूबिद्ास में सादिग्धवा होती है. उसके विचारों में 
. भी"अवश्य संदिग्धिता होती है अनेक बार ऐसा. वनाव बनता हर 
. कि एक वा दो शब्द या वाक्य किसी ने एक स्थल पर पढ़े किंवा असंग 


( ३) 

वश सुने, वे किसी कारण उसके शीघ्र ही मन में भर जाते हैं 
- किन्तु उनके तात्पयोथे के पूर्ण ज्ञान न होने से उन शब्दों का 

रूदू अथे किस विषय पर है और आज्ुपदार्गिंक अथे किस पर है अथोत्‌ 
कौनसा अर्थ किस स्थान पर उचित है. यह्‌ न समझकर-फेवल आलु- ' 
: षद्मुगिक अथे पर ध्यान देने से उसकी बुद्धि में अवश्य दी भ्रम हो 

जाता है और भ्रम के होने से विचारों में भी दोष आने का संभव है 
ओर, उक्त दोष के कारण न तो विचारों की संदिग्धता दूर होती है और 
नवे शुद्ध विचारों को प्रकट कर सक्ते हैं। जो महाशय स्वतः पूर्णतया नहीं 
समझ सक्ते तो वे दूसरों को किस प्रकार समझा सक्तेहैं, कदापि नहीं, 
कंदापि नहीं ! कतिपय महाशय भस्पावच्छन वक्‍ठता (ज्याख्यान) 
देकर या लेख लिखकर अपनी वाकचातुरी से अर्पज्ञ छोगों के सामने 
विद्वान बनने का दावा करते हैं परन्तु पूण सत्यशोधक विद्वानों के 
सासने उनकी वाकचातुरी नहीं चल सक्ती क्‍्येंकि जो विद्वान होते 
हैं वे जान जाते हैं कि यह कैसे व्याख्याता वा लेखक हैं; किसी शा- 
ख्रकार का कथन है कि “नास्तिकोडपि पर शब्रुभस्पाछन्नो न 
जैमिनि:” तात्पय यह कि जो छोग असंदिग्ध व स्पष्ट भाषणादि कर 
सक्ते हैं वे सम्यक्रीद्या समझा सक्ते हैं किन्तु जिनके समझने में ही भूल 
हो वे बोलने में अथवा लिखने सें भूंल करें तो इसमें आश्चर्य ही क्‍या है। 

. जगत का.कत्तो इश्वर है अर्थात्‌ र॒ंड्टि ईश्वर की रची हुई है इस 
बात को स्वाकार करने बाले चेदंमंतानुयायी, नेयायिक, वेशेषिक, 
शाक्त, शैव, वेष्णव, मुसलमान व इंसाई आदि मतवालों की वाक: 
विडंबना बड़ी ही आश्चरय-जनक है उक्त मतवाछों ने;संदिग्ध शब्दों में 
जगज्नियन्ता इश्वर-के सिद्ध करने का पूर्णतया साहस किया है किन्तु 
, उसके विचार. युक्तिसंगत कदापि नहीं हो सक्ते | देखिए उनके वेदों में 
' भी सष्टिरचना के लिए एक मत नहीं है निम्न लिखित मंत्रों से 

. आप को . बिदिंत हो जायेगा कि इनके .शाल्रों में. कितना “ पूवापर 
. बिरोध है। 


( ४) 
देवानां' नु व्य जाना श्र वोचाम विपन्यया । 
उक्थेषु शस्यमानेषु यः पश्याहुत्तरे युगे ॥ १॥ 
ब्रह्मणस्पतिरेतासं कमोर इवाधमत्‌ । 
देवानां पूर्व्य युगेइसतः सदजायंत ॥ २ ॥ 
देवानां युंगे प्रथमेइ्सतः सदजायत ॥ 
तदाशा अन्वजायन्त तदुत्तानपद्रपरि ॥ ३॥ 

' भजज्ञ उत्तानपदो झुव आशा अजायन्त ॥ 
अदितिदक्षो अजायत दक्षाह्गदितिः परि ॥ 8॥ 
अदितिब्जनिष्ट दक्ष या दुहिता तव ॥ 
तां देवा अन्वजाय॑न्त भद्रा अम्नतबन्धवः ॥५॥ 

ऋग्वेद्सहिता मं० १० । सू० ७२ 
भावायथे-ब्रद्मणस्पति कमोर के अनुसार देवताओं के जन्म को 
करता हुआ, देवताओं के पू् युंग में असत्‌ से सत्‌ हुआ और सत्त्‌ 
से दिशा ओर तदनन्तर उत्तानपद हुआ ओर उससे पृथ्वी, पुनः: उस 
पृथ्वी से दिशा (आशा ) हुई और अदिति से दक्ष हुआ और दक्ष से 
अदिति हुई है। हे दक्ष ! तेरी ढुंहिता अदिति का जन्म हुआ तद्नंतर स्तुत्य 


(स्तुति करने के योग्य) व अमर ऐसे देवों का जन्म हुआ 
देखिए आगे के मंत्रों में कैसा वर्णन है:- 


ऋते च सत्य चाभीडात्तपसोषध्यजायत । 

- ततोराज्यजायत ततः समुद्रों. अणेवः ॥ १॥ 
समुद्रादंणेवादधि संवत्सरों अजायत। 
अहोराज्राणि विद्धद्चिश्वस्थ मिषतोवशी ॥ २॥ 


हल अजय आल अपन नह कब कथन कर कद + 8 7 करत कक 
१ इस अथ को हमने अपनी ओर से न करके सायणभाध्यानुसार दी किया है | 


(:५ ) 
सूयोचन्द्रमसो घाता' यथापूर्वमकल्पयत । 
दिवे च प्रथिवीं चान्तरिक्षमथों रवः॥ ३ ॥ 
ऋग्वेद्संहिता १० ।.१९१ 
भावाथ-तप से सत्य और सत्य से अनन्तर रात्रि हुई तदनन्तर 
समुद्र व पश्चात्‌ उसके संवत्सर, अहोयत्र यथाक्रम उत्पन्न होते भए ; 
धाता ने सूये चंद्रमा को यथापूर्व करपना किए और आकाश, पृथ्वी, अत- 
रिक्ष आदि की कल्पना की; अर्थात्‌ रचे। 
पूवोक्त मंत्र ऋग्वेद के अतिरिक्त अन्य बेदों में भी हैं। अब 
तैत्तिरीयब्राह्मण में किस प्रकार का लेख है सो देखिए:- 


आपो वा इदमग्रे सलिल्मासीत । 
तेन प्रजापंतिरश्राम्यत्‌ | कथमिद स्थादिति ॥ 
 सो.$परयत्युष्करपर्ण तिष्ठत्‌ । सोइमन्यत | 
'अस्ति वैतत्‌ । यास्मिन्निदमधितिष्ठतीति ॥ 
“ स॒ वराहो रूप कृत्वोापन्यमजत। 
..' स पृथिवीमधघ आच्छेत्‌ | तस्या उपहत्योदमजत॥ 
 »>तलुष्करपर्णेडप्रथयत्‌ ।-यदप्रथयत्‌ ॥ 
तृथिव्ये पथिवित्मू॥ शक, + 
 , तत्तिरीयब्राह्मण अंड्० १। अ० १। अ० ३ 
भावाथे-प्रथम जछू था उसके ऊपर  प्रथ्वी उत्पन्न हुई इत्यादि 
वर्णन है उक्त वर्णन के अनुसार (किन्तु कुंछ अन्तर्र वाला) वणन तैत्तिरीय- 
' संहिता में है; देखिए- « 
.“आपो वा इसमें सलिलमासीत: | तंरिमिन्प्रजापंति 
युभेत्वाप्चरत्स इमामप्रश्यत्तां वराहो भूं्वा5हरत्तां 


( ६) 
विश्वकर्मी मृला व्यमार्ट साउप्रथत सा एथिव्यभवत्‌ 
तत्यथिव्ये प्थिविव्वम्‌ ॥ 
तेत्तिरीयसंहिता अह्ठट० ७। ११५ 


उत्त मंत्र में जल के पीछे वायु ओर तद्नन्तर पृथ्वी का उत्पन्न होना 
इद्यादि क्रम भेद लिखा है अब उपानिपदों में सृष्टिकम जो दिया है. 
उसका भी थोड़ा सा अवलोकन कर ढीजिए-- 


' ततस्माद्य एतस्मादात्मन आकाश; संभूतः। आकाशा- 
दायुः । वायोरग्निः । अग्नेरापः । अद्यः प्रथिवी । 
पृथिव्या ओषधयः। ओषधीभ्यो5न्नम । अन्नात्पुरुष:। 

तेत्तिरीयोपनिषद बल्छी २ अन्नु ०१ 
भावाथे-उस आत्मा से आकाश और उस से वायु, तदनन्तर अग्नि, 
जल, प्रथ्वी, ओपधी, अन्न, पुरुष इस क्रम से एक से एक उत्पन्न हुए 
ऐसे ही अन्य बहुत से भंथें में सष्टिकम अनेक, रीति से लिखा है 


परन्‍्तु उक्त सब मतों के विरुद्ध व उनसे विचिन्न वर्णन तैत्तिरीयज्ा- 
ह्ण में एक स्थल पर लिखा हैँ उसको भी देख छीजिए-- 


नासदासीज्ञो सदासीत्तदानीस | नासीद्रजो नो व्यो- 
मा परो यत्‌। किसा वरीवः कुहकस्य शर्मन्‌। अम्भः 
किमासीह॒हनं गर्भीरम्‌। न मत्युरसतं तहिं न। रात्रिया 
अह्न आसीत्मकेतः। आनीदवात॑ स्वधया तदेक॑ | 
तस्माडान्यं न पर: किचनास | तम आसीत्तमसा गूढ़- 
भग्मे प्रकेते। सलिल सब्ब मा इदं। तुच्छेनाम्वपिहित॑ 
यदासीत । तमसस्तन्महिना जायतैक । कामस्तदग्रे 
समवत्तेताघि । मनसो रेतः प्रथम यदासीत्‌ । 


( ७) 
सतो बन्धुमसति निरविन्दन | हृदि प्रतीष्या कवयो म- 
नीषा। तिरश्चीनों विततो रश्मिरिषां। अधलश्विदासी ३ 
दुपरि स्विदासीश्त्‌। रेतोधा आसन्‌ महिमान 
आसन्‌ । स्वधा अवस्तात्मय॒तिः परस्तातू ॥ 
तैत्तिरीयब्राह्मण का० २। प्र० ८ | अ० ९ 
उक्त वाक्‍्यों में पूर्व रष्टि का अ्रछय होकर उत्तर सृष्टि उत्पन्न 
होने के प्रथम सत्‌ , असत्‌, आकाश, जल, मृत्यु, अस्त, रात्रि, दिन, 
सूये, चन्द्र इल्मादि कुछ भी नहीं थे केवल ब्रह्म सात्र ही था उसकी 
सृष्टि उत्पन्न करने की इच्छा हुई ओर फिर सब जगत उत्तन्न हुआ इल्ादि 
वर्णन कर के पुनः आगे निम्न लिखित वर्णन 
को अडा वेद क इह प्रवोचत्‌ | कुत आजाता 
कुत इये विसृष्टिः । अवोग्देवा अस्य विसजनाय | अथा 
को वेद यत आ बभूव | इयं विस्ष्टियत आ बभूव । 
यदि वा दधे यदि वा न। यो अस्याध्यक्षः परमें 
व्योमन्‌ । सो अड् वेद यदि वा न वेद । किस्विहन 
कडउस वृक्ष आसीत | यतो यावाषइथिवी निष्टतश्षुः ॥ 
तैत्तिरीयब्राह्मण का २। प्र० ८ | अ०. ९ 
उक्त मंत्र वाजसनेयसंद्विता के अध्याय १७ का श्श्वां है एवं 
ऋ्वेद्सदिता के अ० १० । १२५वां है ।' भावाथे इस मंत्र का यह है 
कि यह विविध सृष्टि किससे व किसलिए उत्पन्न हुई यह वास्तव में 
कौन जानता है ? वा कौन कहने को समर्थ है ? देवता भी पीछे से 
हुए फिर जिससे यह सृष्टि उत्पन्न हुई इस बात को कोन जानता है 


जिससे द्यावा, प्रथ्वी हुई बह वृक्ष कौन सा व बह किस बन में था यह्‌ 
कौन जानता हैं ? इन सभों का अध्यक्ष परसाकाश में हू वही 


( ८ ) 


जानता है. किंवा वह भी नहीं. जानता यह' किसे मालूम !जग- 
ढुत्पत्ति का कांरणं जानने वाला कोई भी नहीं, ओर उत्पत्ति क्रम मी 
.. अंव्यक्ष किसी को माल्म नहीं, ऐसा अभिप्नांय पूर्वोक्ति मेत्र में हे। * 
. * '  ऋग॒वेंद में एक जगह पर जो मंत्र लिखा है. उस. का भी अव-. 
- छोकन करलीजिए:- .. .. | ह 
तिस्रो चावः सवितुद्दो उपस्थों' एका यमस्य भुवने . . 
विराषाद | और--रथ्यमसृताधितस्थु::॥ 
908 ' -- . ऋमग्वदर्सहिता १०३१५-६ ... 
भावाथ- झुंछोक तीन; तिनमें से-दो सविता के उंदरस्से और एक 
यम के सुवन में है । चंद्र तारादि-अमर' उंसके ऊपर बैठे हुए. हैं.” 
ऐसा कह कर आगे उंसी ऋचा में'ऋषि कह रहा है कि. *- ले 
इहं ब्ंवीतु .य उ ताबिकेतत । ।॒ 
भावाथे-भ्रह सव॒ जिसने जान लिया हो ऐसा कोई . हो तो उसे 
यहां पर आके कहने” दो, सारांश यह .किअलक्ष ज़ाननेवाल्ा (जग- 
दुत्पत्ति का ) कोई भी नहीं है ऐसा इसे ऋचा में ऋषि. का मत है आप 
. छोग इन वेंद मंत्रों से 'भली भाँति जान लिये होंगे कि बेढों में सरष्ठि 
क्रम में पूवोपर,कितना-विरोध है-और कई ऋषियों का मत तो ऐसा. भी 
दिखाई दे रहा है.कि सृष्टि किसी की भी.रची हुई नहीं है फिर बेद- 
मतालुयायी किस साहस, पर 'सृष्टि ईश्वरक्तत मानते हैं यह मालूम 
नहीं होता, ज़ो लोग वेदों को अनादि व अपोरुषेय मानते हैं उन्हीं - 
वेदों में ऐसा: पूवोपर (विरोध भरा हुआ है: फिर. बताइये ? कौन वेदों 
की बात पर विश्वास रक्खेगा ? एंक-स्थान पर. तो कहदिया कि असत्‌ 
से सत्‌ हुआ और सत' से दिशा हुई इद्यादि व दूसरे स्थल पर- कहंदिया - 
कि तप. से- सत्य इत्यादि फिर एके.जर्गह पर. कह दिया कि प्रथम जल 
था उस के ऊपर पृथ्वी हुई-ओर-फिर अन्य स्थल पर छिख॑ दिया कि 
जल के प्रीछे वायु व तदनंतर पृथ्वी फिर एक जगह ऐसा .भी लिख - 
दिया कि उस आत्मा से आकाश व उस से चायु तदनंतर आंभे, जछ; 


का, 
पृथ्वी इय्यादि, और फिर दूसरों की तर्कताप से बचने के लिए ऐसा 
'भी लिख दिया कि प्रय्क्ष में सष्टि की उत्तत्ति जाननेवाछा व कहने- 
वाला कोई भी नहीं है और सृष्टि किसकी रची हुई है यह भी किसे 
मात्म ? देखिए जिनको संशय शप्नु ने पय पण पर घेरा है उनके 
विचारों को कोन स्वीकार करेगा ! । 
सृष्टि के कर्ता को मानने बालों का कहना है कि-चराचर जगत्‌ का निर्माण 
और संहार अथीत्‌ उत्पत्ति और विनाश, ईश्वर खत: अपनी अचिन्त्य शक्ति 
के माहात्म्य से करता है, यदि केवल सृष्टि रचा ही करे तो असेख्य प्राणिगण 
त्रिजुवन सें सी न ठहर सके अथोत्‌ कहीं स्थानही न मिले इसलिये साथ ही 
साथ संहार भी करना पड़ता है। पृथ्वी, पवत, सुधाकर, दिनकर, महासा- 
गरादि जो जो वस्तुह वे संपूण किसी बुद्धिमान्‌ की रचित अवर्य हैं । 
जैसे घट, पट;-कुम्भकार, सूत्रकार के रचे हुए हैं. वैसे प्थ्बी पवेतादिक 
के लिये भी रच॑यिता होना आवश्यक है। ऐसा विभु, नित्य, एक, सर्वज्ञ, 
सर्वव्यापी, परमेश्वर के विना अन्य दूसरा कोई भी नहीं है, इस संसार 
में प्राणिमात्र जो चलनादि व्यवसाय फंरते हैं वह सर्वेशक्तिमान्‌ ईश्वर 
फी अचिन्ध शक्ति के प्रभाव से करते हैं, ऐसा, सृष्टि ईश्वरक्रत मानने 
वाढों का कहना है, इस बात को जैनधर्म अखीकार करता है, और 
वौद्ध व प्राचीन सांख्य जो इस बात को अखीकार करते हैं तो भय: 
इन्होंने जनधर्म का अनुकरण किया हो ऐसा हमारा मत है क्‍योंकि 
जैनधर्म बहुत प्राचीन है और इस धर्म के तत्त्व विश्वास करने योग्य 
हैं, यह कहना हमारा पक्षपात या हठ से नहीं, किन्तु सत्यतापूर्वक 
है और सत्दर्शी जनों को भी खीकार करना ही होगा कि प्राचीन से 
प्राचीन जो संसार में धर्म हैः तो जेनधर्म ही हैं जिसकी आय व्यवस्था 
किसी भी इतिहासकार ने, युक्तियुक्त वर्णन नहीं की यदि एक आधे 
ने ट्ेपबुद्धि से कहीं लिख भी दिया हो तो इससे प्राचीनता नष्ट नहीं 
हो सक्ती । कई विद्वानों की ऐसी भी समझ है,कि वोद्ध व बेद्क सत 
वहुत,प्राज्जीन है। परंतु जैनधम इनसे भी आचीन धर्म है क्योंकि बौदध- 
शासतरों में और वेदिकशास््रों में जेनधर्म विषयक खण्डन-सण्डनादि 
२ 


( १० ) 

रृष्टिगत होते हैं देखिए बौद्ध पीठिका में लिखा है कि “निमान्‍्धनाथ 
पुत्र और अग्गी वैशायन गोत्र का छुपओं : अपने पके श्र हैं 
इधर वेद्ध्यास जी के रचितात्यास सूत़में / नकस्मिन्नसभवात्‌ 
' (वैदा० सूं० २।२॥३३) 'इस सूत्र पर“शइराचाये का रचित भांष्य है, 
उसमें उन्होंने जैनों की स्याद्गाद-सप्तभज्जी का खण्डनकरने का साइस 
किया है। इत्यादि प्रमाणों से कद सक्ते हैं कि बौद्ध से और वेदिक 
धर्ये से जैनधम भाचीन है यदि उस समय जैन धमे नहीं होता तो 
बौद्धों के शास्त्रों में और वैदिक शात्रलों में ख़ण्डंन मण्डन कहां से हो 
सक्ता? अतः इस विषय में पूर्वोक्त प्रमाण पय्योप्त है और जैनों का जो 
यद कहना है कि सष्ठि किसी की भ्री राचित नहीं है यही वाद 
बहुत ठीक माछम होती है ! 

सृष्टि को इंश्वररीचित मानते से अनेक दोष आते हैं और अनादि 
सानने से एक भी दोष,नहीं आता इस बात को इस भन्थ सें अच्छे 
पकार से दिखाया जायगा, पाठक ध्यान पूर्वक पढ़ें । 

जगतकतो माननेवालों का कथन है कि “सृष्ठि इंग्घर ने निर्माण 
की है वह विदेह इंश्वर सवेशाक्रिमान है और वेद उसी परमात्मा के 
रचे हुए हैं” इसके ग्रत्युत्तर में विदित हो कि विदेह ईश्वर देह के विना 
रूष्टि कैसे रच सका ! अथोत्‌ कारण बिना कार्य नहीं होता, फिर वतराना 
होगा कि उस विदेह इधर को सृष्टि रचने से क्‍्या- प्रयोजन था? विदेह | 
इंश्वर के लिये जगत्‌ के रचना करने में प्रद्धत्ति अनुचित व असंभव है, 
यदि कहा जाय कि ऐश्वरीय माया से जगव उत्पन्न हुआ है तो वह 
साया इंश्वर से मिन्न है या अभिन्न ? और वह जगन्नियन्ता प्रभु सी 
खतन्‍्त्र हे यापरतन्त्र यदि खतन्त्र कहोंगे तो जगत माया से उत्पन्न हुआ 
है यह कहना झूठा होगा, और परतन्त्र कहोगे वो विभ्वु सवेशक्तिमान- 
पना कहां रहा, वह तो परतन्त्र ठहरा ? यदि यह कहोगे कि ईश्वर ने 
फोतुक भें आके खेल किया है. तो इस से आपका सर्वेशक्तिमान्‌ 
इंश्वर राजकुमारवत्‌ यागवान्‌ सिद्ध होता है और जहां राग्र है 


( ११ ) 

चहां देप भी है इससे आपका ईश्वर; रोगी, डेंपी कहां जायेगा 
और राग, देप होना इंश्वर के लिए दुपण है अतण्व उस ईश्वर को 
कोई भी बुद्धिमान नहीं कह सक्ता, यदि कहीगें कि कृपा से सृष्टि 
निमांण की है तो संपूण जीव जन्तुओं को सुखी बनाना था ९ संसार 
में दु:ख, दुर्गेति, दरिद्रता; सूकर, मार्जारादिर्क दुष्ट योनि, जन्म, मरण, 
जरा, केश इत्यादि अनेक प्रकार के दुःखों से पीड़ित असंख्यात प्राणि- 
गण दिखाई देते हैं बतलाइये ! आप के कृपाछु ईम्वर ने जीवों को 
दुःखी क्‍यों रचा ? इससे आप के जगत्कतों ईश्वर को कऋृपाछु कहना 
नितान्त असल है यदि आप ऐसा कहीगे कि जिस जीव्र के जैसे शुभा- 
शुभ कम थे तदनुसार थे रचे गये तो इस कथन से आप के ज॑गन्नियन्ता की 
स्व॒तन्त्रता नष्ट हो चुकी क्‍योंकि जैसे हमे तुंम को धी न काये करते हैं तैसे 
ईश्वर भी कमेवंस हुआ। तो अब कहिये इग्वर ने कमे बिना स्वत: क्‍या रचा ९ 
यदि जसा कर्म जिसका था तैसां उसने रच दिया कहोगे तो आप लोगों 
का जो यह कहना है कि “ संपूर्ण काये ईश्वराधीन ही होते हैं?” 
इस जगह पर कमोधीन होते हैं यह कहना होगा । तात्पर्य यह है 
कि इश्वराधीन कुछ भी नहीं है और इंश्वर को भी कर्माधीनही मानना पड़ेगा। 
और सुख दुःखादि तथा जगत्‌ की विचित्रता कर्मजन्य है तो फिर आप 
के विश्वकमो शिखंडी ने क्या विश्व की रचना की | यदि आप कहोगे कि 
उसकी रचना समझ में नहीं आसक्ती है तो क्या आपने विनाही समझे 
विश्वकर्ता मान लिया ? और जो आप के शास्रों में सृष्टि निमोण के 
लिये जितना लिखा गया है घह विना समझे ही लिखा गया है 
वेदों भे सष्टिरचना का क्रम जो है वह हम प्रथम लिख ही चुके हैँ 
और उन मंत्रों से सिद्ध होता है कि वेद इश्वरप्रणीत नहीं हैं ओर 
न घेदों में सृष्टि के लिये एक मत हू, धन्य है आप की मान्यता को ! 

यदि थोड़ी देर के लिये ऐसा सान लिया जाय कि जगत्‌ का कप्ती 
ईश्वर है तो प्रथम यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि ईश्वर देहधारी है या अदेहः 
धारी ? यदि-कहा जाय कि देहधारी है, तो देहधारी के पुण्य पाप भी 
होना संभंव है क्योंकि पुण्य पाप विना शरीर ( पुद्टल ) नहीं बनता, यदि: 


( श्र ) 
कहा जाय कि इंश्वर देहरहित है तो शारीरक अवयव (हाथ-पाव-मुख- 
नासिका-करण-नेत्रादि) विना किसी ग्रकार की भी रचना वन नहीं सक्ती।' 
जो छोग कहते हैं कि “जैसे कुम्भकार ने घट बनाया तद्त्‌ इग्वर ने 
भी सृष्टि की रचना की है”? यह उदाहरण ईश्वर की अदेहित्व नष्ट करने 
वाल्य है क्योंकि कुम्मकार तो अपने हस्त पादादि अवयत्न द्वारा कुम्भादिक 
पात्र की रचना करता है और इश्वर-तो हस्त पादादि अवयवों से रहित 
है अतएव आप के ईश्वर ने किन अवयवों के द्वारा सृष्टि निर्माण की है । 
कुम्भकार का दृष्टान्त तो आपका यहां निरथ्थंक है क्योंकि देहधारी का 
दृष्टान्त अदेहधारी ,पर नहीं। छग सक्ता, यदि आप कहोगे कि ईश्वर देह 
धारण भी कर सक्ता है तो निराकार-निद्य-निरंजन-निर्लेपादि उपमा 
देना अयुक्त है और देहधारी होने से ईश्वर तुझारे हमारे सदश मनुष्य 
होना चाहिए और सब को नेत्रों से दिखाई देना चाहिए। 
जिन ईश्वरवादी_ जनों के हृदय में ऐसी चढ़ श्रद्धा हो कि जगत- 
कतो ईश्वर ही है उनसे हम अश्न करते हैं.कि यदि र्ष्टि का निर्माणकतो 
ईश्वर है तो उपादान कारण कोन रहा ? यदि कहेंगे कि ऐश्व्रीय शक्ति 
है तो वह शक्ति ईश्वर से. भिन्न है अथवा अभिन्न ? यदि 
अभिन्न है तो बतुछाना उचित है कि जड़ है या चेतन ? यदि जड़ है' 
तो बतलाइये वह नित्य है या अनित्य ? यदि भिन्न और नित्य है तो 
सब से प्रथम, एक नित्य पदार्थ ईश्वर ही है, यह कथन नितान्त असल्य 
हुआ, यदि कहोगे कि वह शक्ति अनित्य है तो उसका उपादान कारण: 
कोन है ? और यह नियम है कि नित्य से अनित्य वस्तु का उत्पन्न होना 
सर्वथा असंभव है, यदि शाक्ति इश्वर से अभिन्न है तो ईश्वर और शक्ति 
यह प्रथर्‌ प्रथक्‌ नाम से मानना ही बथा ठहरा और संपूर्ण पदार्थ ईश्वर 


हि ५ 


रूप ही है ऊंच-तीच-राज़ा-रंक-नरक-खग-अधर्म-धर्म सब को 
ईश्वर ही कहना कोई दोप नहीं और इससे तो आप के ईश्वर ने सृष्टि 
क्या रची फैन्तु अपना स्वरूप ही;बिगाड़ लिया, धन्य हैं महाशय ! 
आप का ईश्वर हो तो ऐसा ही हो ! 

बड़ा आश्चर्य है कि सृष्टि को इश्वररचित स्वीकार करनेवाले अपने हृदयः 
में यद्द त्तहीं विचार करतेके ज़ब ईश्वर ने स्ष्टि रची ज़स समय उपादान 


( १३ ) 

कारण रूप पदाथे क्‍या था ९ अथात्‌ सामग्मी कहां- से छाए कि जिस 
से सष्टि निर्माण की जैसे कुम्मकार (कुँभार) घट की रचना मात्तिका, 
जछ, चक्रादि पदाथे क्री सहायता विना नहीं कर सक्ता, तईतू जग- 
त्रियन्ता ईश्वर को सष्टिनिमाण करते समय सामआी अवश्य चाहिये; यदि 
कोई कहे कि सामग्री तो अनादि से है तो यह सिद्ध दो चुका कि 
सामग्री ईश्वर रचित नहीं है तो महाश्य ! आपके ईश्वर ने क्‍या रचना 
की ? और यह कथन भी नितान्त असत्य हो चुका कि “सब से अथम 
ईश्वर दी था, और ईश्वर ने ही संपूर्ण पदार्थों की रचना की है” क्योंकि 
सामग्री इश्वरक्कत न होने से संपूर्ण पदार्थ ईश्वर के रचे सिद्ध नहीं हो 
सक्ते, फिर ईश्वर ने क्या रचना की | 


कितने कहते हैं कि ईश्वर निराकार होकर भी सृष्टि रचना करने- 
की सामथ्ये न रखे तो वह सर्वेशक्तिमान्‌ किस रीति से हो सक्ता है ? 
इसके ग्रत्युत्तर में यह कहना चाहिये कि स्वेशाक्तिमान्‌ वह कदापि नहीं 
कहा जा सक्ता, क्‍्योंक्रि वह स्वतः अपना स्वरूप विगाड़ चराचर 
में विद्यमान होकर सर्वशक्तिसान्‌ वनना चाहे तो नहीं वन सक्ता। 
सृष्टि रचना करने से ईश्वर में रागद्वेप रूप दोप प्राप्त होते हैं और 
। जिसमें राग द्वेप रूप दोप हू उसको सर्वेशाक्तिमान्‌ ईश्वर कहना सवव- 
था अयुक्त है। 
अरूपी इेश्वर से रूपी पदार्थों की उत्पात्ति मानना प्रमाण से बाधित 
है, क्यों।फकि आप का अरूपी सवशक्तिमान्‌ ईश्वर संसार की रचना कर- 
ते समय सामभी कहां से और किन हाथों से छाया ? यदि क्षण भर 
जीच का कत्तो इश्वर को सान भी छें तो यह विरोध आता है कि कार्य 
अपने उपादान कारण से भिन्न नहीं हो सक्ता, यदि जीवों का उपादान 
कारण ईश्वर ही है तो बतछाना होगा कि जीव-ईश्वर की ऐक्यता सें 
अंतर ,क्यों मानते हो? और ऐश्वरीय इच्छा से जीव प्रतिकूल क्‍यों दिख- 
लाई पढ़ते हैं अर्थात्‌ ईश्वर ने जो जो भाज्ञाएं दी हैं उन आज्ञाओं 
से विपरीत क्‍यों चलते हैं ? अनेक मनुष्य प्रसंगवस ऐसा, उद्गार 
निकाल करते हैं कि “अम्नक पुष्य को दुजुद्धि उत्पन्न दीन का 
ड 
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कारण केवल ईश्वरीय इच्छाही है? दम एूँछते हैं. कि इंश्वराये 
इच्छा इश्वर की आज्ञा से प्रतिकूल भी दो जाती है! अथीत्‌ ईश्वर जीवों 
को दुर्चुद्धि भी देता है? इससे तो ईश्वर ने जीवों को दुवुद्धि दे के जान 
यूझ कर नरक को भेजने का अयत्न किया, धन्य है आप के रृष्टिं कतो 
दयाछ ईश्वर को ! दयांछु हो तो ऐसा ही दो | 


एक मनुष्य का दूसरे सलुष्य से वध कराना व उस घातकी मलुष्य 
को राज्यद्वारा प्राणनाशक कठोर दंड दिलाना यह काये ईश्वर के लिए 
कितनी वहादुरी का है ! धन्य है आप के ईश्वर को व ईश्वरीय इच्छा 
को ! यदि कहा जाय कि एक काये तो ईश्वर ने किया और दूसरा कार्य 
जीव ने किया यह ठीक नहीं है क्योंकि जीव ईश्वशिय इच्छा के सिवाय 
कुछ करही नहीं सक्ता तो फिर जीव ने केसे किया और यह दिखाना 
अनुचित नहीं होगा कि सवेशक्तिसान्‌ जगज़ियन्ता ईश्वर का किस युक्ति 
से मानते हैं! एक स्थछ पर तो सर्वेशक्तिमान्‌ ईश्वर की इच्छा से कर्म 
किया ओर दूसरे स्थछ पर जीव ने स्वकमानुसार किया यह भी खूब 
पूवीपर विरुद्ध वचन है ! 

एक स्थान पर लिखा है कि परमेश्वर नें अपने आप में विचार 
किया कि मैं सकल संपूर्ण पदार्थों को उत्पन्न करूं; इस विचार के पूर्ण 
करने को तपस्या की, तदनन्तर सकल पदार्थों के सूल कारण को उत्पन्न 
किया और उनको अपना आत्मा दिया इस प्रकार से संपूर्ण पदार्थ उत्पन्न 
हुए। अब यह परामशे करने का स्थान है कि निराकार ईश्वर ने किस 
शरीर से तपस्या की और अपना आत्मा कैसे दिया ? सकल पदायें के मूल 
कारण को किस सामग्री से बनाया ! तपस्या किसके भीत्थे की ? क्योंकि 
तपस्या का फछ कोई देनेवाला होगा, तभी तो ईश्वर को तपस्या करनी पड़ी 
होगी ! जैसे हम तुम्॒ किसी भी देवता के आराधन के लिये तपस्या करते 
हैं तो वह देवता उस तपस्या का फल देता है उद्धत्‌ ईग्वरने तपस्या की 
तो उसका फल देनेवाला भी कोई होना: ही चाहिए। और यहाँ पर यह 
भ्री शझ्ढा उत्पन्न होती है कि अथस अकेला निराकार इश्वर ही था 
और सकल पदार्थ तो ईश्वर ने पीछे से रचे फिर ईश्वर ने किस स्थान 
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पर बैठ के तपस्या की होगी और उसका फल किस द्वारा प्राप्त हुआं 
होगा ? जो लोग ईश्वर की सर्वशक्तिमान्‌ जगत्‌ का कंती हती मानकर 
भी कोर्ट कचेहरियों में पुलिस कानप्रेचलों के हाथों के धक्के खाते 
फिरते हैं. उस समय उनका सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर अपने रचे जीघों की 
रक्षा करने में क्या असमर्थ है ? क्या उस समय ईश्वर का सर्षशाक्ति- 
मानपना नए हो जाता है उत्पन्न करने की शक्ति रखना व पा- 
लछन करने में अशक्त हो जाना क्या यह बात स्वेशक्तिमान्‌ जगन्नि- 
यन्‍्ता ईश्वर को उचित हैं । सत्यमाही जन तो तब आपका सबशक्ति- 
मान ईश्वर स्वीकार करेंगे कि जब ईश्वरवादियों के लिए प्रत्यक्ष में सबे 
जीवों के सनन्‍्मुख ( जो नहीं मानते उनके भी सामने ) आकर कहे कि 
है भरे उत्पन्न किए हुए प्राणिगणों ! मैं तुझारे लिए उपस्थित हू, और 
जो मेरे को स्वेशक्तिमान्‌ जगत्‌ कततो ईश्वर नहीं मानते उनके लिए में 
उपस्थित नहीं हूं। परंतु ऐसा तो दृष्टिगत नहीं होता जो छोग जगन्नि- 
यन्ता ईश्वर स्वीकार करते अथवा नहीं करते हैं उन दोनों के लिए सांसारिक 
संपूर्ण बातें एक समान दृष्टिगत होती हैं फिर आपके जगत्‌कर्ता ईश्वर को 
स्वेशक्तिमान्‌ हम किस न्याय से कहें। कितने कहते हैं. कि इंग्वर अखण्ड 
ब्रह्माण्ड में व्यापक है । 


“जले विष्ण; स्थले विष्णराकाश विष्णमालिनी | 
विष्णमालाकुले छोके नास्ति किचिदवेष्णवस” ॥ 


भाषाथे-जल में विष्णु, स्थल में विष्णु, आकाश में विष्णु, जो कुंछ 
है वह विष्णु ही की पाझ्ि माला अर्थात्‌ सर्व छोक विष्णु ही की माला 
(पह्ि) करके भरा हुआ है अतएव ऐसी कोई भी वस्तु संसार में नहीं है 
कि जो विष्णु का रूप नहीं है। 
इश्वर को ऐसा संपूर्ण घट पटादि पदार्थों में व्यापक स्वीकार कर- 
ने से इश्वर की अखण्ठता नए. हो जायगी और ईश्वर खंड खंड हो-] 
जायगा व ईश्वर को सर्वेव्यापी मानने से अनेक दोष आते हैं जीवों में 
व्यापक होने से निर्लेपता नष्ट होकर कर्मरूपी: मेल ईश्वर को रूगना 
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उचित है व जन्म, जरा, सत्यु आदि दुःख का भी भागी होना होगा, 
निरावरणता नष्ट होकर सावरणता आप्त होगी इत्यादि अनेक दोष ग्राप्त होने 
का संभव है, ऐसा कोन मूढ है कि जो उत्तम पद को द्याग अधम पद ग्राप्त 
फरने की इच्छा करेगा ! ईश्वर संपूर्ण सुखभय द्वोकर उसको संसार 
के दुःखों में आकर फसने की क्या चुद्धि हुई | क्योंकि जीव खत: परम 
पद्‌ अथांत्‌ ईश्वरपदामिापी होकर ज्ञान भक्ति आदि करता रहता 
है और सांसारिक वन्धन से मुक्त होना चाहता है, परंतु आपके वचन तो 
बडे ही आश्चर्यजनक हैं, धन्य है ! आप के कतों हर्ता इश्वर को कि जो 
खत: सांसारिक दुःखो में भाग लेने को विभक्त होता है ! 


कितनेक कहते हैं कि यह संसार ईश्वरीय विभूति है अथीत्‌ जीव 
ईश्वर का अंश है इस वाक्य से यह ध्वानित होता है कि जीव और ईश्वर 
में अशांशी भाव संवन्ध है। यदि क्षण भर के लिए कदाचित्‌ ऐसा ही 
मान लिया जाय तो जीव इंश्वर के सच्श होना चाहिए ! क्‍योंकि अशांशी 
में भेद नहीं हो सक्ता। सारांश यह किईश्वरके तुल्य जीव को भी निर्मल 
होना चाहिए ? यदि जीवों को नि खीौकार करेंगे तो कम 'रूप मर 
लगाने का क्‍या प्रयोजन हुआ ? इंश्वर जीव को अपना अंश जानते भी 
कम रूप मर लगाता है यह कितना आश्रर्य है और जीव ईश्वर का 
अश होने से नरकगामी ईश्वर भी हुआ । सुखी हो वह सी ईश्वर और 
दुःखी हो वह भी इंश्वर, संसार परिभ्रमण करे वह भी ईइवर, इससे 
तो सिवाय इंच्वर के कोई "भी स्थर शून्य नहीं ठहरा। यदि ऐसा 
है तो वेर, विरोध, कलह, सुख, दुःख, दीन, दारेद्री, पापी, 
हत्यारा इसादि सब इश्वरही ठहरा, कर्ता भी वही और भोक्ता सी बही। 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेब्य, शूद्र, अतिशुद्वादि में ईश्वर व्यापक है 
तो फिर आ्ाह्मण को उत्तम और चाण्डाछादिक को नीच मानने से क्‍या 
प्रयोजन ? क्योंकि इंइवर तो सब जीचों में व्यापक है। आश्चर्य है कि 
अपने अंश को घात करनेवाछा इंर्वर आपही है! यह विचारने का स्थान 
हैं कि स्वतः अपने अंशो को घात करने से घातकी ठहरा, ओर घातक 
रूप कलंक युक्त स्वतः ही है तो दूसरों के करूंक़ दूर करने की सामर्थ्य 
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कहां से आई, स्वतः दंरिद्री होकर अंन्य को धनात्य किस-प्रंकोर कर 
सक्ता है ? कभी नहीं कर सक्ता | तद्वत्‌ आपका ईश्वर भी अन्य का 
कलह दूर नहीं कर संक्ता | ऐसे कलक्कटी और अन्यायियों को ईश्वर 
कहना भी अयुक्त है। अविनाशी को विनाशी, निराकार को साकार,निर्दोषी 
को दोपी इत्यादि संपूणे दीष जगतकत्तों ईश्वर के मानने सें प्रांप्त होते हैं। 

कितने लोगों की यह समझ है कि झ॒ष्ठटि का कर्ता कोई होना 
ही चाहिए क्योंकि संसार की अद्भुत रचना दिखलाई पड़ती है इसका 
स्वाभाविक होना असस्भव है. और क्मादि जड़ पदार्थों से जगदुत्पत्ति 
होना संभव नहीं है अतएवं जगत्‌ ईश्वरक्ृत कृत होना संभाषित है। 
. इसके प्रत्युत्तर में यह कहना चाहिये कि यदि आपके कथन से क्षण भर ऐसा 
मान भी लेवें तो इश्वर प्राणियों का कारण हुआ और सब पदाथ ईश्वर के 
काये हुए अतएव ईश्वर पिता और सब पदार्थ पुत्ररूप मानना पड़ेंगे 
थंदि ईश्वर को पिता मानें तो सब पदार्थों पर ईश्वररूप पिता का 
प्रेम होना उचित है और सब संसार के प्राणियों को सुखी रखना 
पिंता का धर्म है परन्तु संसार में तो अनेक दु!खी भी दिखाई पड़ते 
हैं, कितनेही पापी, कितनेही पुण्यवान्‌ , कितनेही घर्मी अधर्मी, मनुष्य हैं 
यह किस प्रकार हो सक्ता है ? क्‍या यह बात पिता के योग्य है 
कि पुत्रों को दुःख दे ? यहां परयदि कोई यह कहे कि लायक पुत्रों 
, को सुख देता हैं ओर नालायकों को दुःखी करता है तो इसके प्रत्युत्तर में 
कहना चाहिये कि छायक नाछायक होने की बुद्धि का दाता भी तो आप 
ईश्वर को हीं मानते है. फिर एक को छायक बुद्धि देना और दूसरे को 
मोलायक बुद्धिं'देनां यंह इश्वर के लिए कितंनां अनुचित है. ?' इंखर प्रव- 
तैक होकर कई जीवों को कुबुंड्धि देकर नरक का भागी बना देते है. और 
कई जीचबों को सुबुद्धि देकर खंगे का भागी बेन देता है इसमें ढुगेति में जाने- 
घाले जीवों ने ईश्वर की कया होनि की थी और सुंगति में जानेंवालों से 
ईधरं की क्या लोॉम हुआ ? यदि इसका उत्तर देने को असमर्थ होते 
भी अपनी हठं नहीं योग संक्ते तो धन्यवाद हे आपकी ! आपंके ईश्वर 
हों तो ऐसेद्दी हों 
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( (१८ ) ; 
सृष्टिकत्तों ईश्वर के खीकार करनेवाले सजन यद्द नहीं परामश्रे 
करते कि ईश्वर को संसार की रचना करते समय ऐसी क्‍यों दुबुद्धि 
उसन्न हुई कि संसार की रचना के करने के साथ हवीअनेक म्रत मतान्तर 
* श्ली रच दिए, क्‍या उसने यह नहीं जाना था कि अनेक मत मतान्तर रचने 
से मुझे कोई अच्छा कहेगा और कोई बुरा। अनेक मनुष्य शिव-विष्णु 
की पूजा अचो करते हैं और अनेक यवनादि मलुष्य उन्हीं शिव-विष्णु 
की निन्‍्दा करते हैं।संसार में अनेक शाक्त और अनेक शैव॒ तथा अनेक 
छौकिक मत धारी हैं, कोई गाणपत और कोई वेदिक हैं इस प्रकार अनेक 
मत मतान्तर रचकर संसार में निरथेक परस्पर कलह, क॒दा ग्रह बढ़ा- 
कर ईश्वर ने क्या लाभ उठाया १ क्या सृष्टि रचयिता इस वात से 
अज्ञ था १ कि अनेक मत मतान्तर रचने से कोई मेरे को घिकार 
देंगे और कोई अच्छा भी कहेंगे।अतः सिद्ध हुआ कि जगत्‌ ईश्वर 
का रचा हुआ नहीं है किन्तु अनादि है। 


सृष्टिकर्ता वर स्वीकार करनेवाले यह भी कहते हैं कि बुद्धि 
इंश्वरदत्त हैं इस पर हम पूछते हैं. कि एक गौ की पूणा करता और 
दूसरा अथीत्‌ यवनादेक गाय का वध करता है यह दोनों को 
बुद्धि ईश्वर ने दी या दूसरे ने? बतलाइए जब बुद्धि का प्रेरक ईश्वर है 
तो एक को सुतुद्धि देना और दूसरे को नष्ठचुद्धि देना क्या ईश्वर के 
किए न्याय हैं ? इसलिये उपस्युक्त आपका कहना भी अयुक्त है। 

जो छोग यह खीकार करते हैं कि छाष्टि का अधिपति ईश्वर 
ही है और जगत उसका ऐश्वये है इसीसे ईश्वर को ऐश्वर्य प्राप्त हुआ 
है, जो ऐश्वयवान हो वही ईश्वर कद्दा जा सक्ता है, इसके श्रत्युत्तर 
में विदित होकि जगत्‌ का आधिपत्य लेने से ईश्वर को क्‍या प्रयोजन 
था ! जगत्रूप ऐश्वय ईश्वर को किस लिए चाहिए था क्‍या जग- 
डुसपत्तिरूप ऐश्व को जगनज्नियन्ता ईश्वर ने भूतपूर्व कभी आए 
नहीं किया था ? जगडुलत्ति के प्रथम ईश्वर के समीप ऐश्व्य नहीं था ? 


(| ९९ ) 

भाप्त होने के प्रथम अनीश्वर था ? क्‍या सृष्टि रचंने से ही ऐश्रर्ये 
प्राप्त हुआ है ? जो ईश्वर को ऐश्व्य भाप्त हुआ है वह किसी का दिया 
हुआ हैं या खत: उत्पन्न हो गया ? यदि ऐश्वय किसी का भी दिया हुआ : 
मान लिया जाय तो देनेवाछा कौन ? यदि खत: उत्पन्न होना मानोंगे 
तो किस रीलनुसार और किस स्थान पर प्राप्त हुआ ? यदि जगानि- 
यनन्‍्ता खीकार करनेवाले ऐसा कहें कि द्रव्य से मनुष्य धनाव्य 
कहलाता हैं और प्रजा से राजा कहलाता है तहत्‌ जगत्रूप ऐस्वये 
से ईश्वर कहलाता है इसके उत्तर में आप स्वतः विचार करें कि 
जब जगत्‌ के ऐश्वर्य से ईश्वर कहलाता है तो सृष्टि के प्रठय हो 
जाने पर ऐश्वय नष्ट भी होजाना चाहिए ? जेसे धनाह्य काधन 
चले जाने से धनाढ्यता नष्ट हो जाती हैं अथोत्‌ फिर वह धना- 
ढ्य के स्थान पर दीन दरिद्वी कहलाता है तद्ठत्‌ ईश्वर को भी 
अनीखर खीकार करना होगा ? और साथ ही साथ यह भी कहना 
होगा कि कभी ईश्वर हे ओर कभी अनीखर हैं, अतः सिद्ध हुआ 
कि जगन्नियन्ता ईश्वर जगत्‌ का अधिपति नहीं है । 

कितने छोगों का कहना है कि स्ष्टि की उत्पत्ति के प्रथम इंश्वर ने 
ऐसा सडूरप किया कि में अपनी सामथ्य प्रकट करूँ- 

४एको56 बहु स्थाम ” 
भावाये --मैं एक से अनेक बने । ईश्वर को सृष्टि रचना करने 

का यही प्रयोजन था इसलिये सृष्टि निमोण की, यदि ऐसा है तो स्मरण, 
रहे जहाँ संकल्प दे तहाँ विकल्प भी है, अतः आपका ईश्वर संकल्प. 
विकरप सहित ठदरा ? संकल्प विक्पमय सिद्ध होने से उसको 
सर्वाथा ईश्वर नहीं कह सक्ते.। जो ईश्वर ने अपनी साम्य प्रकट ,की 
वह किसकी बतढाने को की ? और “में अपनी सामथ्य प्रकट करूँ? 
ऐसी इच्छा जीवबुद्धि को होना उचित है अतः आपका ' ईश्वर जीवबुद्धि 
ठद्दरा, और जीवचुद्धि होने से उसको सववेज्ञ कहना अंयुक्त है, क्‍योंकि 
इंश्वर होकर सामर्थ्य प्रकट कंरना-न करना ईत्यादि कार्य ते देहंघारी 
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को. होना चाहिए ! किन्तु जाप, तो अद्हथारी मानते हैँ। जिसको संशय 
शत्रु ने घेरा है ओर संकल्प विकटप करता हैँ उसको जो .मलुष्य-सर्वश्ञ 
' कहता है वह केवल ,हठबाद के. सिवाय: कुंछ' नहीं करता .! ईश्वर को: 
सामर्थ्य दिखाकर किसी, के पास से इनाम शआप्त करना था ! यदि कहोगे . 
कि नहीं; तो -चथाही आपके परमेश्वर ने. इतना: परिश्रम, क्यों किया १. 
. एकसे अनेक़- रूप होने में इश्वर की क्या छाभ हुआ ? क्या सांसा- 
रिक जीवों से- प्रशंसापत्र (0७४60७५०) भ्ाप्त करना था! ओर 
जो यह. कहना है कि सामर्थ्य प्रकट करने के लिये जगदुत्पतिः की 
हैं; तो यह कथन- भी नितान्त असञद्य हूँ क्‍योंकि किसको वतलाने 
के लिये सामथ्ये प्रकट किया ओर किसको वतलाने को सृष्टि उत्पन्न की ! 
क्या 'उस समय कोई दूसरा ईश्वर का मित्रादि विद्यमान था! जिसको 
बंतलाने के वास्ते इतना-भारी खेद उठाना: पड़ा, आपलोगों का मन्तव्य 
_ तोयह हे कि संपूर्ण पदाथ इश्वर के रचे हुए हैं, फिर सामथ्य चतलाने 
के लिए सष्टि.निमोण की यह-कथन आप. का पूवापर विरोध से-भरा है 
था नहीं ? इेश्वर को सामथ्ये वतकानेः कीः इच्छा-कभी- नहीं होना चाहिए 
अतएव यह भी आप- का. हेतु ठीक नहीं- है। 


कई महाशयों का यह भी अभिग्राय है कि. इंश्धर-का जगत्‌ रूप: 
अगार है, यह उंसने अपना -रूप: व्रिस्तार, किया है, संसार रूप अपना 
मुख देख अपने ही सन सें आप आनंदित होता है। इसका ग्रस्युत्तर यह 
है कि इस कथन से तो इंश्वरवादीः जी- ! आप के इंश्वर ने अपना स्वर 
ही स्वरूप बिगाड़ लिया, क्योंकि माजार, बराह, अज, महिषादे, 
चाना प्रकार के ₹ूंप जितने हें. सभी उसीके रूपजानने-चाहिएः ? 
कितने कहते हैं कि-- । 
- एक एवं हि भुतात्मा भते श्ते व्यवस्थित: | 
एकधा बहुधा चत्र दृश्यत- जलचन्द्रवत”॥?१॥ 


भावाथे-एक- ही भूतात्मा अथोत्‌- ईश्वर, भाणीमाज़: में; पथक 
पृथकूल्मवस्थित होता, है, जसे- जलूभरेः पाज्नों; में चंद्र: के/मतिबिम्ब 


( २१ ) 

पथक्‌ प्ृथक्‌ दिखलाई पड़ते हैं तद्वत्‌ ईश्वर भी घट घट व्यापी है। 
तात्पये-इश्वर विस्व है और जीव प्रतिविम्व है । परंतु यह कहना भी 
अज्ञता से भरा है क्योंकि विम्य के सदृश प्रतिविम्ब होता है, जैसे द्वितीया 
का चंद्रमा धनुपाकार छोटा होता है-तो जल में भी उसका वेसाह्दी धनु- 
पाकार छोटा द्वी प्रतिविम्ब दीखता है और पूर्णिमा का चंद्र स्थाली 
के आकार गोल होता है तो जल में भी प्रतिविम्ब वैसाही गोल दृष्टि 
गत द्वोता है, अथवा कांच के भवन (आदर्श भवन) में जो कोई मनुष्य 
प्रवेश करे उसका जैसा विम्ब होगा वैसाही श्रतिबिम्ब चारो ओर नजर 
आवेगा तद्गत्‌ ईश्वर का प्रतिबिम्ब संसार को स्वीकार करने से स्पष्ट 
“विरोध जाता है, क्योंकि कोई सुखी कोई दुःखी, ओर कोई पापी कोई धर्मी 
इत्यादि नाना प्रकार की विचित्रता संसार में दिखलाई पड़ती है, अत- 
एवं संसार को ईश्वर का प्रतिविम्व किस हेतु से माना जाय क्योंकि 
यह स्वाभाविक नियम है कि विम्ब की साटर्य प्रतिविम्ब में होना ही 
'चाहिए जैसे इश्वर को अविनाशी मानते हो तद्बत्‌ संसार को भी अवि- 
नाशी स्वीकार करना थोग्य होगा। जैसा ईश्वर करमरहित है तेसे जीवों 
'को भी कर्मरहित होना चाहिए ? तो ऐसा तो दिखाई नहीं देता इससे 
सिद्ध हुआ कि ईश्वर का प्रतिबिम्य जगत्‌ नहीं हू । इंश्वर सुखमय है 
और संसार दुःखसय है, देखिये ? यह अल्क्ष विरोध आता है इस 
से आपका कहना असत्य हुआ। 


'ऋई महाशयों का यह अभिप्राय है कि चराचर में आत्मा (ईश्वर) 
शएुकही है ओर पुद्गल भिन्न मित्र हैं। 
“संबेतः पाणिपाद तत्‌ सर्वेतो$क्षि शिरोमुखम्‌ । ' 
.. सर्वेतः श्ुतिमछ्ोके स्वेसावृ्य तिष्ठति ॥१॥ 
भाभाध-जिसके सव जगह परह्दाथ, पग, आंख, शिर, और मुख है 
और सब स्थान पर जिसके कान हैं सब और संपूर्ण पदार्थों में व्यापक हो के 


रहता है सब और संपूर्ण बत्तियों (व्यवहारों) का स्थानही के ठहरा हुआ ह। 
तात्पर्य-गरुड से आदि छेकर कीटिका पयेन्‍त सब और संपूर्ण पदार्थों में: 


( २२ ) 

आत्मा एकही है । यदि ऐसा हो तो एक व्यक्ति के फोप करनेपर सरे 
संसार को लगना चाहिए ? और एक जीव मुक्त हो जाने से संपूण संसार का 
मोक्ष हो जाना चाहिए ! एक प्राणि के वंधनयुक्त होने से सारे संसार को 
चंधयुक्त होना चाहिए ? भिन्न भिन्न, जीवों का अनुष्ठान (क्रिया) भी- 
निष्फल होना चाहिए | परंतु यह बात तो दिखाई नहीं देती और पापी 
धर्मी, देव, नरक, ऊँत, नीच, चाण्डाल, आरह्मण, राजा, प्रजा, चोर, साहू- 
कार, पिता, पुत्र, माता, स्त्री, पुरुष, भाई, वहिन इत्यादि भिन्न मिन्न 
कैसे दिखाई पड़ते हैं अत: खिद्ध हुआ कि सब संसार में आत्मा एक 
नहीं किन्तु अनेक है। 


कितने कहते हैं कि जितने कायोकाय होते हैं. वे सब ईख- 
रौय इच्छा से द्वोते हैं- के 


“ममेच्छा कापि नास्ति ईश्वरेच्छा प्रवर्तते” 


यदि इंश्वरीय इच्छा से ही कायोकाये का होना मान लिया जाय 
तो विष खाने से सृत्यु, और धान्यः भक्षण करने से क्षुधा की शान्ति, जल: 
से ठूषा की निवृत्ति, अप्नि से शीतहरण, ताप से खेदोत्पत्ति, वर्षो से धान्यो- 
सपत्ति, द्वेष से वेरोत्पात्ति, नम्रता से ख्लेहोत्पत्ति, चोरी से ताडन, पापसे' 
नरक, पुण्य से खगे इयादि कारण और काये निरर्थंक हो जायँगे, 
और जितने पदायथे हैं वह सव अपने गुण दोषों से रहित मानना होगा, 
क्योंकि ऐश्वरीय इच्छा से “ही संपूणे कायोकार्य मान लिए जायेँ तो 
राग करनेवाला ख्रेही ओर द्वेष करनेवाला शत्र॒ यह कहना अनुचित 
होगा, क्योंकि राग ह्वेप भी इश्वरीय इच्छा से ही उत्पन्न होते हैं । से- 
पूणे काये करने का सूछ कारण एक ईश्वरीय इच्छा होने से पाप पुण्य 
का करनेवाला, ओर भोगनेवाला ईश्वर ही ठहरा ! यदि ऐसा है तो 
किसी को पापी, किसी को धर्मी कहने से क्‍या प्रयोजन है ? और 
आपका शुद्ध, जगन्नियन्ता ईश्वर कार्य के साथ में अकार्य भी जब कर- 
ता है तो डाकू छुटेरे आदिकीउपसा उसको देना भी अनुचित न होगा, 
और उसके उत्पन्न किए हुए जीव अकाये करने में प्रवृत्त हों तो उस में 
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जाश्रप ही क्‍या ! धन्य है आपके ईश्वर को और आपको ! परंतु याद रखिये 
ईश्वर कभी णकाये सुकाये नहीं करता वह निरन्तर निर्दोष है' अतएव 
सिद्ध हुआ कि कार्याकाय होते हैं वे ईश्वर की इच्छा से नहीं किन्तु 

शुभाशुभ कर्मों से होते हैं.। " ' 
कितने संज्जन॑ यह सिद्ध करना चाहते हैं कि साष्टि के आदि में 
नीव के शरीर और सांचे को बनाना ईश्वराधीन हे पद्मात्‌ 
धुन्नादि सन्‍्तति उत्पत्ति करना जीव का कतेव्य है देखिए ! 
क्‍या जगतकती खीकार करनेवाले सज्जन ! इतने में दी थक गए !! 
भर फिर ऐसा भी कहते हैं कि नाना प्रकार के कमे जीव किया करते 
हैं उन कर्मों का करानेवाला ईश्वरद्दी है अतः ईश्वर की प्रेरणा विना 
जीवों से कम नहीं ही सक्ते | देखिए ! यह कथन कितना पूंवोपर 
विरोध से भस हुआ है एक स्थानपर कहना कि रूष्टि के आदि में जीव के 
दरीर का सांचाचनाना ईश्वराधीन है और दूसरे स्थछ पर कहना कि नाना 
(कार का जीव कम करता है. उन कर्मों का करानेवाल्ा ईंश्वरदी है 
गैर दूसरे के तक-ताप से बचने के लिये किसी स्थल पर यह भी कद्द 
ते हैं।कि जीव जैसा करता है वैसा पाता है देखिए ! ईश्वरको जगतकतो 
प्राननेवाल्लों के आप्त वाक्य में कैसा न्याय भंरा है! येदि नाना पकार 
के जीव कर्म करते हैं उन कर्मों का करानेवरूला इश्वरद्दी है तो केमों 
का कर्ता भी ईश्वरदी ठहरेगा क्‍योंकि क्रिया का प्रेरक ही कतो हो सक्ता 
है और जो कतो हो वही भोक्ता होना चाहिए, कतो के सिवाय भोक्ता 
अन्य नहीं ठहर सक्ता, और कतो भोक्तो ईश्वर को मानने से पाप पुण्य 
भी ईश्वर ही को रूगना उचित है, जैसे क्िंसी एक मनुष्य ने यंष्टिका 
( छकड़ी ) से किसी एक पुरुष को मारा/ उसका पाप' लकड़ी को कभी 
नहीं लूम सक्ता, बल्कि मांरनेवांले को ही लगा यह कहना होगा; तद्गबत्‌ जीव 
'के किए हुए पाप पुण्य का प्रेरक ईश्वर होने से पाप पुण्य'का भागी ईश्वर 
को - ही माननां होगा, क्योंकि कर्म का कतो “जीव तो यष्टिका के 
छुल्य है “कता ,भोक्ता महेग्वर इस चात से सिद्ध हुआ. कि जीव 
कुछ करेता भी नहीं ओर भोक्ता-भी:नहीं .जब क॒तो भोक्ता जीव नहीं है 


(रू) 
तो ख ख धंभीलुसार जो जो. भनुष्य स्ताने, संन्धयां, भें सास पेरितार्ग: 
त्तप, जप,-नियंम॑, ध्यान; दान इत्यादि अनेक प्रकार के अंनुछ्ठोन, पाप 
निवारण के लिए करलेका कष्ट क्‍्यों.उठाते हैं और प्रायश्रित्तादि भी ढेंना 
' 'चुथा ही होगा ? और सज्जन दुजेन भी किसी को कहने की आवश्यकता: 
नहीं है ! और कतो भोक्ता इश्वर को कहने से हप, शोक भी जीव को नहीं 
किन्तु ईश्वर दी को होता. समझना चाहिए ! और जो यह कह्यवत है कि 
4 जैसा करेगा वेसा पावेगां?” यह संत्य नहीं है क्योंकि जंब कर्तो 
भोक्ता ईश्वर है तो जीव क्‍्योंकर पांवेगा क्योंकि क्रिया का प्रेरक ईश्वर है। 
अनेक मनुष्यों के बन्द हाथ जोड़ के भक्तिपूवक ईश्वर की प्रार्थनां करते 
हैं कि. “हे प्र | हमारे पाप आप निवारण करो !” ऐसी आ-' 
थैना के स्थान पर ऐसी प्राथेना क्यों नहीं करते कि “हे परमेश्वर तुम. 
ही करती और तुमही भोक्ता हो तुम्हारे किए पाप तुपही भोगो और, 
हुमही, अपने दूर करलो” और कतो भोक्ता ईश्वर के होने से प्राणिगण, 
को प्रार्थना करने की भी आवश्यकता नहीं है। जगत्‌ की कर्ता खीकार करने 
वालों के आप्त भ्न्थों' में कहा है कि पाए दूरः करने के लिये ईश्वर की. 
प्रार्थना करना चाहिये और कतो.भोक्ता ईश्वर को कहकर एक प्रकार 
से मनुष्यों को .अमजाल में फूसाने का साहस करना है, अतएव सिद्ध: 
हुआ कि कृतो भोक्ता इइंबर नहीं किन्तु जीवंही है। .............. 
» :.जंग्रत्‌ कंतो. इश्वर खीकार करने बालों का कहना है कि-..... 
ता | म्र्वन्न शवसा ! ग 
:  नैदादि शास्त्रों में जगतकर्ता ईश्वर को सर्व माना है, यदि 
साष्टिकतों ईश्वर सर्वेज्ञ है तो अपने प्रतिपक्षी रावण, 'बक्रदन्त, शिक्षपा- 
छादि सक्षसों को क्यों उत्पन्न-किया, यदि कहा जाथ कि राक्षसयोनि' 
इश्वर को अज्ञता में उत्पन्न हुई है तो इस वाक्य से आप का जगान्नि-.. 
र्थन्ता ईश्वर सर्वेज्ञ सिद्ध नहीं होता-किन्तु असर्वज्ञ हुआ, जो संपूर्ण पदा्ी 
क़ो निरन्तर और संपूर्ण रीद्याजानताही रहे उसी को. स्ेज्ञ कह न उंचिंत हैं 
अर आपके इधर ने तो राहसंयोनि जता में उसे की:इससे आप 
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के ईश्वर में अज्ञता का दूषण आया या नहीं | यदि ऐसा कहेंगे कि ईश्वर ने 
रावणादि राक्षसों को जान वूझ कर उत्पन्न किया था तो इस पर इस प्रश्न का 
उद्धव होता हकि राक्षसयोनि के उत्पन्न करते समय क्या इंश्वरने यह नहीं 
जाना था कि जो शाक्षसलोग उत्पन्न होंगे वे मेरे प्यारे देवताओं को 
ढुःखी करेंगे, ओर फिर देवतालोग़ मेरा स्मरण करेंगे और मुझे उनकी 
भक्ति के बश होकर राक्षसों को संग्राम | युद्ध ] करके मारना पड़ेगा. 
तथा देवताओं की रक्षा करनी होगी ? अब विचारिये कि ईश्वर को 
राक्षसयोनि उत्पन्न करने से लाभ के स्थान पर हानि भोगनी पड़ी या 
नहीं ? इससे तो राक्षसयोतनि को नहीं उत्पन्न करते तो श्रेय था, क्योंकि 
इईंश्वर को अवतार धारण-करने का और युद्ध में अतुझ बल देखाने का 
परिश्रम नहीं करना पड़ता । दूसरी बात यह है कि प्रथम उत्पन्न 
किया और फिर उनसे युद्ध करके उन्हें सार डाछा इससे ईश्वर को 
क्या छाभ हुआ ? 
महदाश्वय है कि विचारा जगतकत्तो ईश्वर उत्पन्न करने का और 
मारडालने का निरथेक परिश्रम रात दिन करताही रहता है। उपयुक्त 
बातों को विचार करने से विदित होता है कि जगन्नियन्ता ईश्वर सर्वेज्ष 
नहीं है किन्तु असवैज्ञ है। 
'. “ये ये हताश्रक्धरण दत्या- 
,.. ख्लेछोक्यनाथेन जनादनेन ॥ 
ते ते गता विष्णपुरी नरेन्द्रा 
ऋोधो$पि देवस्थ वरेण तुल्यः” ॥ 
' हो. २३ पाण्डवर्गीता, 
,.. भावषाथै--चक्रधारी तरैल्लोक्यनाथ.जनाईन ने जिन जिन दैजों को 
. मारा वे सब विष्णुपुरी [मोक्षपुरी] को गएअतएव ईश्वर का क्रोध भी 
वर के तुल्य 
देखिए! ईश्वर ने जितनों को.मारा उतने सब मुक्त होगए | तो अपने 
च्यारे -देवताओं और -भक्तजऩों ,से भी शीघ्र राक्षसों को विष्णुपुरी 
देता है। जगतूकतो फैसा न्यायशील है इस वात का सह.एक नसूना हे कि 
४ 
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औ प्रतिपक्षी होकर ईश्वर से युद्ध करते हैं वे शीघ्र मुक्तिपद को चले जातें 
हैं और जो जीव ईश्वर की भक्ति करनेवारे हैं, अथोत्त्‌ भक्तजन हैं उनको 
मोक्ष देने में ईश्वर विलम्व करता है अतः इस मन्तव्य को सखीकार करने 
वाछे सज्वनों को उचित है के इश्वर से भक्ति के वदले शह्तुता करें 
कि जिससे शीघ्र मुक्ति हो जाय और जो जो इस मन्तव्य को खींकार 
करनेवाले मित्र भक्ति करते होंगे वे वड़ीही भूल करते हैं, यदि शीघ्र 
मोक्ष प्राप्त करना हो तो ईश्वर से प्रतिपक्षी होने का प्रयत्न करें, कंदा- 
चिंत्‌ इसीलिए राक्षसों ने यह सरल मागे खीकार किया होगा ? और जो 
कहते हैं कि हमारे ईश्वर ने हमको आज्ञा दी है कि “मेरी भक्तिकरों?। 
इसपर यह कहा जा सकता है कि सायंत तुमकी ईश्वर ने वव्म्वित करके 
शीघ्र मुक्त न होने का उपाय वतलाया हो | यदि बुद्धिमान हो तो अपने 
ईश्वर का कंथन कदापि खीकार नहीं करना जिससे तुम शीघ्र मुक्त हो- 
जाओ । देखिए ! सृष्टिकर्ता खीकार करनेवालों ने सोक्षप्रप्ति का केसा 
उत्तम उपाय शोचा है| 
जगतकतों खीकार करनेवालों का कहना है कि ईश्वर जब संहार 
करता है उस संमय (ईश्वर) खतः पहिले प्रागूवट वृक्ष के पत्ते पर जाके सो 
जाता है और जब रष्टि रचने का विचार होता है तव जागता है | 
हम पूछते हैं. कि जब सृष्टि का प्रछकय हुआ उस समय प्राग्वट किस 
स्थान पर जा ठंहरा था ? आागवर्ट सृष्टि सें है कि बाहर ! यदि सृष्टि के 
० +< ल्‍ 
बाहर प्रायूबट सानोंगे तो यह सिद्ध हुआ के सष्ठि के बाहर भी 
कई पदाथ है, यदि सृष्टिही में मानते हो तो सष्टिपछय के साथ प्रागूबट 
का अल्य क्यों नहीं हुआ और प्रढय के समय किस स्थान पर जा ठह- 
श्ता है ! और आप छोगों का यह जो फरमाना है कि प्रथ्वी जलूमयी 
हो जाती है फिर उसके उपर केवल प्रायवट ही दृष्टिगत होता है यदि 
ऐसा है तो यह स्ीकार करना होगा कि पृथ्वी, जछ, बट, महाप्रतरय 
के अनन्तर भी रहते हैं, यदि ऐसा आप संजूर करेंगे तो प्रश्न उत्पन्न 


होगा के ईश्वर ने संहार किन २ पदार्थों का किया? और महाप्रतूय 
किस न्याय से हुआ । 
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' अतः सिद्ध हुआ कि संपूर्ण पदार्थ, शाश्वत हैं,.क्योंकि सृष्टि उत्पन्न 
करने के प्रथम पृथ्वी, जल, प्राग्वट जीव और परमाणु कायम थे तो फिर 
आपके ईंख्वर ने कया राष्टि रची। जगतकर्ता तो जब सिद्ध हो कि बिना 
किसी पदार्थों की सत्ता से खतः ईश्वर का सब पदार्थ उत्पन्न फरना 
सद्ेतुद्दारा सिद्ध कर दिया जाय । परन्तु असत्य बात कहां तक सत्य 
हो । और जो यह कहना है कि महाप्रलय में सो जाता है तो क्‍या 
इंश्वर को निद्रा भी आया करती है ? क्या ईश्वर सोता जागवा भी 
है? जाम्रत्‌, स्वप्न, सुपुप्ति, आहार, विहारादि दशा देहधारियों को होती 
हैं, ओर आपलोग तो ईश्वर कों अदेही मानते हैं इससे आपका मन्तव्य 
निरथथंक हुआ क्योंकि अदेही का जागना और सोना नहीं बन सक्ता 
ओर विना शरीर के प्राग्वट पर जाना आना सोना भी नहीं हो सक्ता, 
इसलिए अदेही ईश्वर के छिए यह्‌ एक दूपण है और इससे ईश्वर सृष्टि 
का कठों, ह॒र्ता है यह कहना भी असल हुआ । 

कितनेक छोग कहते हैं कि ब्रह्मा, विष्णु, और शिव यह तरिमूर्त 
सर्वेज्ष हे और संसार में जो कुछ पदार्थ है सो यही है, परंतु हमारी 
समझ से तो थे सर्वेज्ञ नहीं हैं क्योंकि शिव ने अज्ञान से पावतीपुत्र गणेश 
का शिरच्छेदन किया। यदि सवेज्ञ होते तो क्या यह नहीं जान सकते थे 
कि यह मेरी प्राणबह्भा पार्वती से उत्पन्न हुआ मेरा पुत्र है | इत्यादि 
अनेक दृष्टान्त शैव मत के शाख्रों में मिलते हैँ उनके देखने से हम शिव को 
स्वज्ञ नहीं कह सक्ते। | 

इधर जब रावण ने सीता का हरण किया उस समय रामचन्द्रजी 
विष्णु के अवतार और साक्षात्‌ परमेश्वर सर्वज्ञ होकर भी वन के इक्षों 
से पूंछते फिरे कि- 

“ज्ञा वृक्षा। पवेताग्र बहुकुसुमयुता वायुना चूयमाना 
, सा सीता कन नाता मम ह॒ृदयप्रिया कामला काप द्ष्टा,, 

' . भरी सीता, किसीने देखी ? मेरी सीता, -किसीने देखी ! ऐसा 
' * जब पूँछते फिरते थे उस समय उनकी सर्वेज्ञता कहाँ जाती रद्दी थी 
कि बे वृक्षादिकों से पूछने छगे १॥ 
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और त्रह्माजी की ओर देखा जाय तो बिदित होता है कि जिस 
समय ब्रह्मा के समीप से राक्षस बेदों को चोरा ले गए उस समय ऋह्मा 
की सर्वज्षता कहाँ गई थी ? यदि त्रह्मा स्वेज्ञ होते तो वेदों की चोरी 
कैसे होने देते ? उक्त बातों की ओर निरीक्षण करने से यद्दी प्रतीत होता 
है कि ब्रह्मा-विष्णु-शिव सबेक्ञ नहीं हो सकते कैन्तु उन्हें असर्ेक्ष 
ही कहना होगा। ' 
कितने महाशय यह फरसमाते हैं कि “इंश्वर ने जल में अपना वीये 
छोड़ा” उसका अडा हुआ, उस अंडे के फिर दो विभाग हुए, एक 
विभाग का नाम पृथिवी और दूसरे का लाम स्व्॒ग पड़ा ”” देखिये! 
जगतकत्ता माननेवालों की छीला, कि जब इंश्वर के वीय से प्रथिवी 
आदि पदाथे उत्पन्न हुए तब तो ईश्वर के शरीर भी होना उचित है. 
क्‍योंकि विना शरीर के वीय नहीं हो सक्ता ओर जो ईश्वर का शरीर 
सिद्ध हो जाय तो ईश्वर को अदेह निराकार कहना झूठा हुआ यह 
कितना पूवोपर विरुद्ध है । जगत्कती ईश्वर मानने वालों में भी एक 
मत नहीं है, कोई ईश्वरवादी कहता है कि हमारा ईश्वर अवतार धारण 
करता है ओर अन्य कहता है कि ईश्वर अवतार धारण नहीं करता 
किन्तु विना शरीर है सब काये कर सकता हैं। इन बातों को कहाँ 
तक लिखें यदि इंश्वर्बादियों के मन्‍्तठ्य का परस्पर. विराध लिखने चेटें 
तो एक बड़ा अन्थ हो जाय इसीलिए उनकी तकों का ही किंचित्‌ 
परामशे करना युक्त समझा गया है। 
कोई इशवरवादी कहते हैं कि ईश्वर ही जगत्‌ में व्याप्त होकर ऋडा 
कर रहा है। और कितनेक कहते हैं कि मनुष्यों को जब उद्धार होने का 
साग नहीं मिला इसलिये वे रोदन करने छगे तब करुणानिधान विश्वपिता 
उनका रादन छुनकर एक ऋषि के हृदय मे प्रकट हुए ओर वह 
ऋषि इंश्वरीय शक्ति में बलवान्‌ होकर खड़ा हुआ और विश्ववासियों 
को कहने लगा, हे विश्ववासीजनें। ! श्रवण करो ! मैंने उस अनादि 
पुरातन परमपुरुष को जाना है। आदित्य के समान तो उसका वणे है, 
आर अज्ञानी छोग उसका स्पशे नहीं कर सक्ते । उसके जानने से तुस 
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छोग सुत्यु के हाथ से छूट जाओगे, इसके सिवाय और कोंई मारे नहीं है। 

धन्य है इंश्वरवादियों की तकों को ! कोई २ ईश्वरवादियों ने ऐसा विचार 
किया कि यदि हम कहेंगे कि हमारे शास््र इश्वर के रचे हुए हैं तो छोग इस 
वात को तोड़ देंगे कि “अदेह इंश्वर ने किस मुख से शास्त्र रचे ९ 
इस लिये यह कहना चाहिये कि ईश्वर ने ऋषियों के आत्मा में वेदों 
का प्रकाश किया। इश्वरवादी यह खूब उत्तम पाठ पढ़े हैं ? ईश्वर ऋषियों * 
के आत्मा में प्रकाश करे अथात्‌ भूत प्रेत की तरह प्रकाश करे किंवा बोले 
यह इश्वरवादियों के घर का ही न्याय है इस वात को पाठक ! सोचें । 

कितने छोग ब्रह्मा, विष्णु, और शिव को इंधवरीय अवतार मानते 
हैं, और यह भी कद्दा करते हैं कि यही साक्षात्‌ ईश्वर हैं क्योंकि अर्मां 
जीवों की उत्पत्ति करता है, विष्णु पालन-पोषण करता है और . 
शिव संहार करता है इसलिये संसार त्रिगुणात्मक [त्रियुण-मय ] है । 
अब प्रथम तो इन देवताओं के बारे में इनके ही मत के परम विद्वान 
महार्ष भरेहरि क्या फरमा रहे हैं उसे सुनिये:- 
“शरमुखयभुहरयो हरिणेक्षणाना, 
'येनाक्रियन्त सततं ग्रहकमंदासाः । 
वाचांसगोचरचरित्रेविचित्रिताय, 
तस्मे नमो भगवते ! कुसुमायुधाय”॥१॥ 
भावार्थ-जिस कामदेव ने शंश्च, विष्णु, ब्रह्मा को स्ियों का 

दास घना दिया है ऐसे अगोचर चरित्र वाले कामदेव को नमस्कार दों 
अर्थात्त में (भठेहरि) नमस्कार करता हूँ। ' ४४९ 
“7 आक़वायरनिभ्यस्त त्र्य जहा सनातनम्‌। हुद्ोह चक्ञसिद्धयर्यसग्यजः- १ _आग्निवायरविम्यस्तु प्रयं अह्म सनातनम्‌ | डुद्ोह चज्ञसिद्धथर्थस्रग्यजु:- 
सामलक्षणम्‌ ॥ मनु० इस इलोक का फितनेक यह अर्थ करते हैं कि परमात्मा ने 
सष्टि के आदि में मनुष्यों को 'उत्पन्न करके अग्नि, वायु, सूये, अगिरा, इन चार 
ऋंषियों के आत्मा में प्रकाश किया और उक्त ऋषियों के द्वारा वेद ब्रह्मा को आंध 
कराये । परन्तु यह भर्थ इस इलेक में से नहीं निकलता | 
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महाशय ! आप के जगत्कतों हतो त्रिगुणात्मक अवत्तारों के 
संवन्ध में भरृहरि जी का अभिप्राय तो आप को उत्तइकोक से विद्त 
हुआ होगा। आश्रय है कि जगत्‌ के कतो हतो होकर भी जब कामदेव 
के वशीमूत होगए, तो जो कामी क्रोधी होगा वह दोषरहित केसे हो 
सकता है ? 

द्ैद्यों की छाती पर पग रख कर रोद्र रूप से सशस्त्र खड़े हैं 

ऐसे देवों को शान्त, दानत, समाधिस्थ कोन कह सकता है ! यदि 
तटस्थ होकर देखा जाय तो उक्त देव स्वेज्ञ किंवा राग ह्वेष रहित 
नहीं कहे जासकते । और सष्टि के कतो हृतों भी. उनका मानना सर्वथा 
अनुचित होगा । पक्षपाती जन चाहे वेशक ! मान छें क्‍योंकि मानना 
. अपने २ मन पर निभर है। परंतु न्‍्यायशील मनुष्य तो न्याययुक्तही 
बात को खीकार करेगा । प्रस्तुत मारतवपे में अनेक धर्म दिखाई देते 
। कोई लोगों की यह समझ है कि, बेदिक धर्म और बोद्ध धमे 
प्राचीन है और दूसरे सब धम इन दोनों से पीछे स्थापित हुए हैं. और 
जैन धम बोद्ों की शाखा किंवा बोद्ों के समान होने से बोद्ध के 
समकाछढीन माना जाय तो कुछ हज नहीं। इस बात में हमारी समझ 
से ऐसे ज्ञान: रखनेवाछों की पूरी भूल है क्योंकि जेनधमे इन दोनों 
.( वैदिक बोद्ध ) धर्मों से भी वहुत प्राचीन है यह बात हम सम्रमाण 
अथम लिख आये हैं इसलिये यहाँ छिखने की कोई आवश्यकता नहीं 
है.। जैनधर्म को वोडों की शाखा किंवा बौद्धों के समान समकाकीन 
मानना अज्ञता का सूचक है। हां, शैव, वैष्णव, शाक्त, गाणपत्य आदि 
द्वैतवादी, वेदान्ती, सांख्य,' पातंजल, जैमिनीय, काणाद,,.गौतसीय, 
रामानुज, बल्भ, साध्व, गुरु नानक, कचीरं, आयेसमाज, त्रह्मसमाज, 
स्वामीनारायण इत्यादि मतों की गणना विशेष करके वेदिक मत में ही 
हो सकती है ओर उक्त पंथो, को वेदों की शाखारूप किंवा वैदिक धर्म 
के पीछे के कहने से कोई हज नहीं। यद्यपि उक्त पंथों का मन्तव्य 
बम के आल हुमा और मेथी अल पं बाज ये 


१ आचीन सांख्य आदि कोई २ दर्शन वाले ईश्वरको नहीं भा मानते हैं ' 
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अपने अपने अलंग २ बना लिये हैँ, तथापि .अंत में वेद, उपानिषद, 
' अ्रुति, स्व्रति इत्यादि भ्रथों के ही शरण जाते हैं इसलिये उक्त पंथों को 
वेदाजुयायी धर्म कद्दा जाय तो कुछ क्षति नहीं है। क्योंकि वैदिकों ने 
सृष्टि को कंतो ईश्वर की माना है और उत्त पंथ बालों ने भी सृष्टि का 
कता इंश्वर कोही माना है परंतु सृष्टि रचना के संबंध में थोड़ा बहुत पर॑- 
स्पर सत भेद सभी में है । वेदों में ही जब सृष्टि रचना का एक मत 
नहीं है ( और यह बात हम प्रथम सप्रमाण लिख भी आये हैं ) तो 
वेदों के अनुयायी मतों में सष्टि निमोण का पंरस्पर मत भेद हो इसमें 
आश्रये ही क्‍या है ? उक्त पंथों में परस्पर कितनी ही बातों का जो मत 
भेद है, उस ओर हम इस ससय विचार करना नहीं चाहते, बल्कि 
हम इस जगह इस बात की विशेष जरूरत ही नहीं समझते क्योंकि 
यहां पर तो हम केवल जगत्‌कता के संबन्ध में, अथवा जगत्‌ कतो 
मानने वाले दशनों के संबन्ध में उचित शब्दों से ही विचार करना 
योग्य समझते हैं। दूसरों पर झूठा आक्षिप करना अपनी छेखनी को 
कलड्ाकित करना है, अपशब्द लिखने से लेखक कभी बहादुर नहीं कहा 
जासकता, और न हम यह पद्धति पसंद करते हैं | परंतु जब जिस 
बात की समालछाचना की जाती है तो उस. वात में ( अथीतू प्रतिपक्षी 

शास्रों में) जो जो शब्द अथवा वाक्य आयें वे यदि कारण वश हमे 
: हेने पड़ें तो इस बात में हम स्वथा दोषी नहीं ठहराये जासकते, क्योंकि 
'हम अपनी ओर से लिखें तो दोषी बनें । यदि प्रतिपक्षियों के वाक्य 
न छेवें तो आलोचना में त्रुटि माहूम हो इसालिए यदि ऐसी सम्हारू 
करने पर. भी पाठकों को कहीं अनुचित मालूम हो तो क्षमा करें । 
... जिनको र॒ष्टि ईश्वर रचित मानने का हठ है उनके लिये सर्वश- 

'क्तिमान्‌ इश्वर के संबन्ध में, ओर ईश्वरौय अवतारों के . संवन्ध में, 
 'थोड़ा लिखना उचिंत समझा गया है:- 
'“४देंदे; पुराणेः स्मृतिमिश्र येषां, 

मनांसि निलं पारिगवितानि | 
पृच्छामि संदेहपदानि तेषां, 


( ४२ ) 


समीपतः शाखत्रविरोधभाज्नि? ॥१॥ 
भावाथ--वेद, पुराण, और स्मृतियों के कथनों से जिनका मन 
गवित हुआ हो उनसे ऐसे प्रश्न पूछे जाते है कि जो विचार करने 
के योग्य है । 
#व्रह्मापपि पुत्नरीमवसम्वदात्मा, 
वृद्धोषपि कि खां चकमे न मोहात्‌ 
पीनस्तनीमि! सह गोपिकामिः 
लक्ष्मीपतिः सो5पि चिर॑ चिखेल” ॥२॥ 


भावार्थ-देखिए ! “अ्ह्माजी ने विकारवश होकर अपनी पुत्री की 
ओर कुदृष्टि से देख” ।यहां विचार करने का स्थान है कि त्रह्माजी ऐसे 
सृष्टिकतोी महार्ष को अथवा ईश्वरीय अवतार को ऐसा अयोग्य कतेव्य 
करना क्‍या उचित था? कितने छोग इस वात को छिपाने के लिये ऐसा 
भी कहते हैं कि प्रजापति नाम सूर्य और सूर्य की पुत्री उषा है। वेदों में 
जिस जिस स्थान पर ऐसा लिखा है उस स्थान पर ऐसा समझना 
चाहिए कि सूर्य उपा के पीछे चलता है। हमारी ओर से वे चाहे जैसा 
अथी क्‍यों न करें इसमें हमारी यरत्किचित्‌ भी क्षति नहीं है परन्तु उत्त 
शोक से क्‍या भावाथे ध्वनित होता है यह पाठक समझ लें ! 
इधर विष्णु अथवा 'वैष्णुअवतार षोडशकलछापरिपूर्ण श्रीकृष्णजी की 
लीछाओं की ओर देखा जाय तो गीतगोविन्दादि काव्यों में और भाग- 
वतादि पुराण अन्थों में स्पष्ट छिखा है कि गोकुछ आम की गोपियों के 
अधरासृत से और उनके उतुद्ध सतनकलशों को आलिद्ठन करने की कऋ्रीडा 
से ऋष्णजी का मन हार्षत होता था। इधर शिवजी के बृत्तान्त की ओर 
अवलोकन करते हैं तो स्पष्ट विदित होता है कि:- 


“स॒ नीलकण्ठखिपुरस्य दाह , 
कोपाहितेने गगनस्थितस्थ: 


€ ३३ )» 
:पूषा5न्धकादीश्र से 'जधान, . | 
मुक्तिप्रदः' स्थांत्‌ कतमरत्वमीषु ” ॥शा। - 
भावार्थ--नीलकंण्ठ [शिवजी] ने क्रोध में आकर, जो राक्षसों के 
आकाश में तीन नगर (ज्िपुर) थे उन्हें जला. दिया (भस्म करदिया है, 
आर पृपान्ध॑कादि दँल्यों को युद्ध में मार डाछा । वंतछाइए !. उपयुक्त 
गुणवाले आपके त्रिमूर्त अ्मा, विष्णु, शिव, मुक्ति पद को केसे दे सकते 
हैं ? नहीं दे सकते और जगतकर्ता भीं नहीं कहें जा सकते । इसलिये 
आपलोग ईश्वर को जगतकती मानकर बड़ी भूल में पड़े हैं। क्योंकि जो 
काम,ऋ्रोध, छो भ और मोह से युक्त हो वह किंस न्याय से ईश्व॑र कहा- 
जासकता है ? कभी नहीं। देखिए आपंके मंत के महार्प भर्तृहारें ने भी 
कर्म को प्रधान मान कर समस्त देवताओं को उसके वशीभूत; माना है;- 
“नमस्यामे देघान्ननु हतविधेस्तेषषि बशगाः 
विधिवन्धः सो5पि. पतिनियतकर्मेकफलंद).। 
करूं कमोयत्त किममरगणेः किच विधिना; 
नमस्तत्कमैभ्यो विधिरपि न येभ्यः प्रभवति!॥॥९१॥ 
'. आावा्थे-दस इन्द्रादिकदेवताओं को नमस्कार करते हैं परन्तु देवता 
विधि के वश हैं इस से विधि को नमस्कार करना उचित है किन्तु विधाता भी 
पूव झंत कर्म के अनुसारही फल देता है । यदि. विधि खतन्त्र नहीं है 
ओर फंछ कर्म के आधीन है तो देवता और विधि से हमें क्या प्रयोजन 
है! इससे मैं कम को ही नमस्कार क्यों न. करूँ क्‍यों कि विधाता का 
भी कम: पर सामेथ्ये नहीं है॥ ' पल 
“ब्रह्मा येन कुछालवल्नियमितो बह्योप्डभाण्डोद्रे, 
विष्णुयेंन दशावतारगहने: क्षिप्ती, महासक्व॑द । , 
' रुद्गो येन कपालपाणिपुटके मिक्षाटने कारितः, 
५ 


(€ शक 


सूर्यों आम्यति नि्यमेव गगनेःतंस्मे नमः कमेणे” ९६॥ 

भावाथे-जिस कर्स ने। नक्षा; को :मह्माण्ड रचनें में कुम्मकार की 
तरह: छूगाया, और प्रिष्णु की दरशाव्तारमदह॒ण रूप बड़े संकट में ,डाछा 
ओर शिव को कपाछ हाथ में लेके मिक्षा माँगने में रक्खा, और सूर्य 
को नित्य आकरश में अ्रमाया, ऐसे कर्म को मेरा नमस्कार हैं॥ 
”. उपयुक्त दो:शहोंकों में भर्तेंहूरि क्‍या कह रहे हैं. ख्याल कीजिए !. 
कम! का फू. देनेवाल़ा.जिसे आप मानते हैं उसको भी कर्म के आगे: 
भवेहरि ने निरथेक बंतलाया। आश्वये है. कि ऐसे परतन्त्र को सर्वशक्तिमान्‌ 
ईश्वरीयाबतार कहने में लोग कुछ विचार नहीं करते |... 

फिर, भी थोड़ा हाढ़ सुन लीजिए | ;-- 


#तपखिशापान्न' कंर्थ! विनष्टा; 
पूदारिका यादवमण्डिता5पिः॥ : 
हरिभ्रमन काननमंध्यदेशे; 
णग्रहाराननः कर्थ' विनष्ट ?-॥ १॥ 


भावाथ-बड़े ही आश्रय की बात यह. हैं कि कृंष्णावतार विदय- 
मान्त.रहतेः भी. द्वारका पुरी: तपरंती के शाप:से-नंष्ट-हो गई. अथीत्‌ अभि 
से:जलू कर. भस्म हो ;गई । जो औरों-की -आपत्ति-दूर करने-को-तो अब* 
तार: धारण: करे परन्तु;अप्रनी आपत्ति:दूर न -कर:सके: वह' कैसा ईश्वर 
है;। अन्त में द्वारका: सें ,निकल :कर' कृष्ण: जी, वन .ें.' गये, और वंहों 
पर भ्ीःएक' व्धिकःके: बाण: के, छगने. से -दुःखी होकर,जरू के प्यासे 
उन्हें देहत्याग करना पड़ा - ऐसे .अल्पशाक्तिमान: मनुष्यों को 
सर्वशक्तिमान्‌ इश्वरावतार कहना बड़ी.खेद की बात है ! 
“ आर भी थोड़ों अवंतारों का हा सुन छीजिए ! 


' “#नकत  शीर्ष:रवकरेण-मातु;; 
-' निक्षात्रेयां ये पथिवी: चकारे-। 


( ३५ ) 
लॉति सम तेंषां रुधिरेसिकार्ल, 


सॉ5प्युच्यतेसन्येमघुंसदनांश:? १... 
भावाथे -परशुराम ने अपनी माताजी (रेणुका)'का मस्तक ,अपने 
हाथ से छेदन किया, और क्षत्रियों को-मारकर प्रथिवी ननिःक्षत्रिया-की, और 
उनके रुधिर से दिन में तीन तीन थार स्नान किया। ऐसे घृणाकारक़ 
कृत्य करनेवालों को सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वरीयावुतार कहता बढ़ेही दुःख 
की बात है क्‍या यह निर्देयता नहीं! है ? परन्तु यह बात जवब्िकों, के 
खभाव ही में दाखिल हो गई है क्‍योंकि ये छोग हिंसा को उत्तम मानते 
हैं इसीलिए यागादि में ये बड़ी भारी हिंसा करते हैं | कई वे 
दिक यागादि में जो इस समय हिंसा नहीं करते हैं, यह .जेनधर्म 
फा ही प्रभाव समझना चाहिये और इस वात को वैदिक विद्वान्‌ कयूछ भी 
करते हैं न 
अंब थोड़ा वैदिक ऋषियों का भी. दाल सुन लौजिए :--. ,.. , 
“पराशरः कामवश्ान्न कन्यां, ,... 
दिवा निषेंबे यम्ुनाजलस्थः . 


व्यासरतु बन्धोदेयिताहयस्य, 


वैधंव्यविध्वसंकरो न जज्ञे” ॥१॥ किन 
भाषाधे--पराशर ऋषि, यमुना नदी में धीवर की कुमारी-कन्या 
में आसक्त हो गये | क्‍या ,पराशर सरीखे नामी ऋषि ,को -यह-कार्ये 
. करना उचित था ! क्‍या ऋषियों को .ऐसा काम करना अलजुच्रित :नहं 
है! और उनके पुत्र व्यास प्नी ने अपने श्राताओं (चित्राज् 
'चित्रवीय ) की ख्लरियों को वधव्य विध्वेस किया, अब जरा इस 
ओर खरूयाल कीजिए क्‍्या.इन कार्मो को आप लोग अयोग्यं नहीं कहेंगे २ 
' विद्वान छोग- तो ऐसे काम करनेवालों को !बेशक घुरा ही कहेंगे | .* 
ऐसेद्दी ईश्वर को जगत्कतोा-माननेवाले वैंदिकलोगों के 'और भी 
ऋषियों की कथाओं की तरफ रुंया कीजिये ।इसे' संमय भी कितने 


( ३६ )») 


वैदिक जो धुनलेम (नियोंग) के पक्षपाती हैं वह वेद व्योसजी की ही 
कृपा का फल मानना चाहिए। और-जो जो वैदिक मित्रों ने पुनर्छम्न का 
निषेध किया है उनको शतश:ः धन्यवाद देना चाहिएं क्‍यों कि वे छोक 
कुंछ संत्यग्रोही बने हें:। पा हक 

पाठके:! आप-छोग सवे शक्तिमान जगत्कतो इश्वंर को मोननेवाले 
महाद्ययों के नेताओं की. आंख्यायिकाओं की ओर विचार: करें। हां, इतना . . 
हंमः अवश्य कह सकते हैं कि श्री कृष्णचन्द्रजी,रापचंन्द्रजी ओर . 
लक्ष्पणजी अत्यन्त प्रभावशाली राजा हुएं और नीतिमान , श्रद्धावान 
तथा आस्तिक थे, परंतु इनको सवबे शक्तिमान्‌ इश्वरीयांवंतांर कहना 
उनके भक्तों की इच्छा पर निर्भर है, अद्या, विप्णुं, शिव - को संष्टि के. 
कतो, हंतो ' मानना उनके अल्ययायी ज॑नों की अ्रद्धामात्र है, वेदिक 
ऋषियों को दयावांन्‌ अथवा अंहिंसा के पक्षपाती मांनना उसके प्रेमियों 


के मन की वात है, परन्तु युक्ति तथा प्रमाण और आचरणों से अतीत 
होता है कि उपयुक्त बातें उनमें नहीं थीं ९ | 


इंशामसीह का यंहूंद देश में उत्पन्न होना, आर शूछी पर चढ़ाकर 
शत्रुओं द्वारा उनका प्राणं लेना यह ऐतिहासिक बात है; परंतु इश्वर का पुत्र 
- कहना और संसार का त्राणकारक मानना अथात्‌ संसार की भलाई के लिये 
'शूछी पर चढ़ना यह्‌ इंशाई,लोगों के. निः्बय की बात है, परन्तु अन्य 
मतावलस्वी महाशय इस बांत्त को विनां प्रमाण सत्य नहीं मान सकते | . 
इंसी तरह मुसलमान लोगों के पेग॑स्वरं (नबी ) महम्मद्‌ साहब का मक्े में 
उत्पन्न होना ओर 'मदीने में परलोक (मृत्यु) होना यह भी एक ऐतिहा- 
सिंक वात हैं, परन्तु अह्वाह के द्वारा इनके लिये आसमान सें कुंरान शरीफ 
की किताव का भेजना और उस किताब में लिखी बातों पर विश्वास छानो - 
यह मुसलमानों: के ऐतकाद की चात-है, परंतु सल्ग्राही चुंदिमान मेनुष्य 
सत्यासत्य का विचार कर सकते हैं। ईशाई और मुसंल्मानी किताबों के बारे 
में में इस जंगह.विशेष लिखना इसलिए ठींक नहीं समझता कि-इसी , 
अन्थ के दूसरे या तीसरे भाग में इन सतों की अवश्य समीक्षा करना 
_है:और यह अन्य किसी एक धर्म को अच्छा और दूसरे को बुरा कहने . 
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के लिये नहीं लिखा गया. है, और न किसी फो अच्छा घुरा कहने की 
हमारी इच्छा ६ किन्तु सृष्टि किसी की बनाई हुई है या अनादि है 
इसी वात के वारे में यहां लिखा जा रहा हैं । इस प्रथम भाग में 
विशेष करके हमारे भारत के आय (हिन्दू) धर्मो में स जितने जगत्‌ 
कर्ता ईश्वर का मानते हैं उन्हीं के मन्तव्यों पर विचार क्रिया गया हैं 
- और दूसरे था तीसरे विभाग में हिन्दुस्तान के बाहर के धर्मा के बारे में 
विचार फिया जायगा। 


जिस देव की भूर्त ही शान्त वस्तुगल्ा दिखलाई नहीं। देती वह 
फिस युक्ति से सब शक्तिमान फह्ा जा सकता है ! कितलेक छोग सूर्ति 
को नहीं भी मानते ओर इंश्वर को निराकार कहकर भी उसको 
संसार की रचना करने का दोप देते हैँ यह युक्तियुक्त नहीं हू, क्योंकि 
निराकार से साकार पदार्थ! का उत्पन्न होना किसी रीति से भी सिद्ध 
नहीं ह। सकता ! 
फोई यह भी कहते हैँ कि यह शरीर और इस. के भीतर जो 
बील रहा है यह सव पांच तत्त्वों का खेल है । अथोत्‌ परथिवी से हड्डी, 
जल से रुधिर, अग्नि से जठराप्रि; वायु से श्वास और आकाश . से 
शुन्यता(पोलापन) हुआ है। एवं उक्त पांच तत्त्वों से ही सब संसार है अर्थात्‌ 
पच्म्चतलमय ही संसार है । हम पूछते हैं कि चेतन्‍्य उत्पन्न करने की शक्ति 
किस तस्व में है ? क्‍ये। कि तत्त्व तो पाचों ही 'जड हैं फिर जड से चतन्य 
की उत्पात्ति किस रीति से दोस्ती है | और यह्‌ कहना कि पद्म्चभूतों के 
परस्पर सम्मेलन से जीव की उत्पत्ति है. तो.यह ,नितान्त' असत्य 
हैँ कक्‍यांफकिे जसे शुप्क वृक्ष में पत्र, पुष्प, फल लगते का: सभव 
'नहं। है तदत्‌ पहूचभूतों में चतन्य उत्पन्न करने की शक्ति नहीं है ।;अतएव 
थद्द मन्तद्य बूथा है।फितनों का यह भी कथन है .कि पंचभूतों 
. से विश उत्पन्न हुआ करता है. ओर जब सहाप्ररय- होने का :काल 
, (समय) आता हू तब उस समय सृष्टि पच्न्चभूतों में छीन हो जाया करती 
है और पंचभूत्त ईश्वर में ठीन द्वो जाते हैं । इस मन्तव्य को स्वीकार 
करने पाले यह नहीं विचार करते कि पतचभूत का ईश्वर मे छीन होना 
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आनने से आप लोगों का इश्वर जर्डेमिंश्रितं होना सिद्ध दीता है और 
जडमिश्रित. होने से समले ओर निर्मल, दीनों अव॑स्थां प्राप्त होनी ही 
चाहिए। दूसरी बात यह है कि जडसिश्रित .इश्व॑र हीने से आपंका इश्वर . 
अैयोति:खरूप निराकार नहीं हो सक्ता। और पाँच. भूतों से जगदुसपंत्ति . 
भानियेगा तो पांच भूत अनादिं शाश्वत पहिले सिद्ध हो चुके है, ओर अनादि ... 
सिद्ध होने से पृथ्वी, जल, तेज,-वायु ओर आकाश, इन पांचो भूतों की * « 
अपने अपंने धर्मोनुसार खाभाविक काये कंरते ही रहना चाहिए फिर 
चंतलाईये अलय कैसे हुआ/और किस पदार्थ का प्रठय होना आपमांनते हैं?" 
यदि इस-पर कोई यह कहे कि पत्चभूत जगर्तूनिमोण की क्रिया. नेही कर 
सकते, तो द्रव्यरुप हीं नहीं हैंवलिक कथंनमात्र के हीं:5हरेंगे ? क्‍योंकि '' 
घदाथे अपना गुण (धंमे) नंही द्यागं 'करं' सकतां, “यह खारभाविक 
डढ' नियम है । ओर जो यह मान लिया जायंगा के पाँच भूत अनादि 
और, अनंत काल से चले आये हैं. इनका रचयिता कोई' नहीं है तो . 
फिर संसार भी अनादि और अनन्त कोर्ू का सिद्ध हो चुका । और 
जब विश्वे-अनांदि अनन्त कोल का सिंड्ध हो चुके'तो फिर उसकी उत्पाति- 
कंरनेवालं| अथवा नाशकरनेवाढ्त किसी को मानना अँम में पड़ना है । कई . . 
* लोग इंशवर, जीव, अक्राति (स्वभाव-काल-दिशा ) इंत्ांदि को अनो- ' 
पंदे कहकर फिर भी जगत्‌ का कतो इंश्वर (निर्रश्षंन-निराकार-संवेज्ञ- , 
भूनेत्य उपमावाले ) को कहते हैं,क्या यहःपूवोपंर विरोध से भंरा वाक्‍्य' 
नहीं है ? जब इश्वरं, जीव, भ्रकांति अनादि सिंद्ध हैं तो रचना: , 
ईश्वर नें किन पदार्थों की की ? यदि इसके उत्तर में यह कहेंगे कि सूक्ष्म 
रूप में से स्थूल रूप किया, इसलिये हम इंश्वर' को जगत्‌ .के 
'कंतों मानते हैं, तो सवे शंक्तिमान कहाँ रहा ? क्योंकि सर्व शक्तिमांने: 
तो जब माना जाये कि जब वहं नवीन भी कोई पंदाथे उत्पन्न कर सके। 
नवीन पदाथ तो उत्पन्न करने की उसमें शंक्तिही नहीं है तो-वह- एक 
अ्रकार की शक्ति से राहित है इससे। उंसंका सर्च शक्तिमत्त्व धरसनष्ट हो 
चुका । जगत्कतो मानने में. कई दोष॑ आते हैं: तथापिं हंठी औरं-कदा- 
'अह्ठी इसःचात को नहीं त्यागते ।-अस्तु !उत्तके पूरवेकृत कर्मो की वात है, 
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परन्तु एक वार सत्यमागे को दिखादेना हमारा फर्तव्यः्हैः । 
जगत्कतौ-माननेवालों का कहना है कि विना ईश्वर के संसार. में 
सब पदार्थ श॒न्य है, अर्थात्‌ ईश्वर सर्व व्यापक है और ईश्वर केःविना 
दूसरा पदार्थ ही नहीं है, यदि ऐसाहीं हैः तो दान-पुण्य करनेवाला भी 
इंश्वरः हुआ ओर लेनेवाला भी. इश्वर ही हुआं? अतएव हेने देने में कुछ 
अन्तरही नहीं रहा इश्वर ने अपना दान आपही: ले. लिया. ! फिर 
अमुक व्यक्ति ने दिया'और अमुक ने लिया, और देनेवाले को बहुत पुण्य 
हुआ इादि. कहनादही असत्य-ठहरेगा ? इससे- तो दान पुण्यः करनाही 
चूथा हुआ। ऐसेही सारनेवाला भी ईश्वर है और सरनेवाला- भी ईश्वर है अतः 
इंश्वर ने ईश्वर को मारा ! इसमें किसी का. कोई भी शच्चु मित्र न रहा 
क्योंकि दोनों में व्यापक ईश्वर है । एवं द्रव्य का खामी भी/ ईश्वर है 
और उस द्रव्य, का चोरानेवाला भी. ईश्वर है इससे: तौ अपना द्रव्य 
आपनेदी चोरया-!: दूसरे को:चोर कहने से क्या गरज ? क्‍यों .फकि जो 
इधर . द्रत्यवाले पुरुष: में: व्यापक है. वही चोर' सें भी: तो. व्यापक 
है:। तथा खग्नोमें'भी ईश्वर हैः और नरक में भीः ईश्वर है इससे 
संग के सुखों काःभी आनन्द ईश्वर को होना, और नरक के. रौरव. दुःख 
की, वेदता भी उसकोदह्दी. होना मानना: चाहिए.! पुण्यवान्‌ सगे 
जाता . हैः और पापी नरक जाता है यह कहना भी ' शूठा:होगा ।: परन्तु 
स्मरण रहें. कि आपका मन्तव्य. उपयुक्त दृष्टान्तों से असत्य हो चुका। घट 
' घट:में"( पुद्टछ पुद्टल में-शरीर-शरीर में) जीव अछण अलग हैः और 
उनके कमे. भी प्रथक प्थक्‌' हैं । जो. छोग सारे संसार में इेश्वर को 
'व्याप्रक कहते हैं उनकी पूरी भूल है । इतने पर भी जिनकोःइस बात 
फी. हठ हो उनसे ;हम- पूंछते. हैं, कि. यदि एक ईश्वर सर्वे व्यापक है तो 
चंडाल, सजा, आदिकों को उच्च, नीच कहने से-क्यो गरज ? एक 
पुण्य करे तो उसका फलूं'सारे संसार को क्यों नहीं मिलता | एक के 
नरक भागी होनें से सारा संसार हीं नरक -का-भागी क्‍यों नहीं: होता-! 
: एक श्रीमांन होने से सारी: सृष्टि श्रीमान्‌ क्यों नहीं होती. और एक 
मिश्लुक होने सें सारी संष्टि मिक्षुक क्‍यों नहीं . हो जाती किन्तु उक्त 
चातें/तो नहीं होंतीं; फिर सब , पदार्थों में एकद्दी परसात्सा. व्यापक हम 
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किस न्याय से भानें।१ इससे. सिद्ध. हुआ: कि एक आंत्मा.' स्वेव्यापक 
नहीं हैं । दब ० - ८ हा हे 

जो जो सृष्टि का कत्ता इंच को कहते हैं. उनको स्मरण रहे कि 
यदि सष्टि इंश्वर की. रची हुईं है तो जितने .जगन्नियन्ता. इश्वर.की 
भक्ति करते हैं उन सब को ओर जो जो, ईश्वर को. जंगत्कत्तोःखीकार 
करते हैं|उनकोः भी सुखी .रखना जगन्निंयन्ता: की .उाचित है ! परन्तु 
जगन्नियन्ता को माननेवाले ,वहुत से छोग महाम्‌. दुःखी' भी ,दिखलाई 
यडते हे | जगन्नियन्ता इश्वर को डचित- था कि. जो' जो छोग- जगत्कता 
को नहीं मानते हैं. उनके.. संझुर्ख “ आकर स्पष्ट कहते: कि सृष्टि का. 
कतो हतो में हूँ! . तुम सप्टिकतों को नहीं: मानते: इस लिए में: तुझारे 
* समीप आया हूँ | ऐसा क्यों नहीं किया ? क्या इस काम की .करने की 
उसमें शक्तिनहीं थी? क्‍या सब शक्तिमानं:' में हम॑ छोगों को समझाने 
की साम&य नहीं हू ? क्या- बुथ। ही से शाक्तिमान:कदरा॑ने का द्रावा. रखता: 
है ? कया. सृष्टि उत्पन्न करतेःसमय यह नहीं सोचा था कि ये. मेरे को 
जगत्कतोी नहीं माननेवाले मेरा :खण्डन करेंगे इसलिए इनको न 
बनाऊँ जब:संसार का-कतो कोई हही नहीं तो उपयुक्त,वातें कहाँ से 
हों। ईश्वर को जगस्कतों मानना ही अ्रस है। इस समय मी सृष्टि को अक्े: 
जन्य अनादि, अनन्त मानने वालों की संख्या कुछ केम' नहीं हैं। जन, 
बाद्ध। ओर प्राचीन सांख्यंकार इत्यादि: रष्टि.के कतो- को नहीं मानते, 
तो इन धर्मोवलूमिबयों को आपके इंश्वर ने क्‍यों रचा ? इसका उत्तर 
दीजिये-। जगत्‌ का कतो माननेवाले जब अपना पक्ष निबल देखते हैं. तव 
यह भी कहने को तैयार हो जाते हैं कि हम ईश्वर से निर्माण किये गये हैं 
परन्तु जैसा हमारा शुभाशुभ- कर्म. होगा वेसाही हमको फल ईश्वर द्वारा 
प्राप्त होगा-। देखिए ,पाठक' ! प्रथम .तो एकः इश्चर कोही पकड़ कर बंठे 
थे परन्तु फिर दूसरे की. तकताप से वचने के लिये.कम-की ओर झके, 
कर्मों का फल “ इश्वरद्चारा आ्रप्त होना सानने में ,न. सात्यम .-ईश्व॒रवादियों 
को क्या छाभ होता. है ) जब. इंश्वर अपनी. ओर से कुछ : नहीं दे स- 
कता तो: फिंए कतो हतो वह किस न्याय से सिद्ध हो सक्ता है + यदिं 
केवल ऐसाही मान लिया ज़ाय. कि. सुंख, दुःख खखंकमानुसार प्राप्त 
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होते हैं और कंतो सोक्ता ईश्वर नहीं है. .किन्तु खंत: जीवे हीः है और इसमें 
इश्वर से कुछ सम्बन्ध नहीं है तो विवाद करने का कारणही:नहीं रहता। 
व्यर्थ ईश्वर को कती, हतौ, सर्वव्यापक ' भादिं कहकर संसारी दुःखों 
में विभक्त होने का कल देना बुद्धिमानों का काम नहीं. है । क्योंकि ईश्वर 
: अनादि अनन्त सुखों को छोड़कर सांसारिक दुःखों में विभक्ते क्यों होगा. 


कंई लोगों का थहं मन्तव्य है कि र॒ष्टि ईश्वर की रचित होने से 
सब पदार्थों में इंखरीय कछा हैं | यदि यह बात सत्य हो तो विद्वान 
और सूख में भेंद क्यों माना जाता है क्या विद्वानों में ही ईश्वरीय करा 
हूं आर मूखखों में नहीं हे ! ऐसा हो नहीं-सकता। जब सभी में इंश्वरीय' 
कला है तो नाना प्रकार की विचिन्न रचना संसार में फंयों है ? मनुष्य, 
घंट पटादि पदार्थ को बना सक्ता हैं और श्वानं, रासभ, शूकर, माजो र, 
' व्याप्नादि पशु प्राणी, घंट पटादि पदांथ नहीं बना सकते; यह बात सब 
फोई जानते हैं । क्‍या पशुओं में ईश्वरीय कंछा नहीं है ? आप इन 
पशुओं को कलाहीन कहेंगे, था कछा साहित ? आपका तो यह अन्तब्य 
, है कि सब पदार्थों में ईश्वरीय कला है फिर पशु 'भूखांदि 'अनेक कांये 
करने में ओर विचारशक्ति में हीन क्‍यों हैं ? यदि थद्दं कद्दा जाये कि 
सब में संमान कला नहीं है किन्तु न्‍्यूनाधिक है तो आपका इश्वर 
अन्यांयी ठंहरा ! एक को विशेष कछा देना और दूसरे को न्यून'देंनां 
यह पक्षपात॑ हुआ या नहीं ? क्या ईश्वर का भी कोई शत्रु मित्र है या 
उसको किसी की ओर. से छाभ या हानि होने का संभव है? कि. जिससे 
किसीको न्‍्यून और किसीको अधिक कैलाएँ देनी पड़ीं !. यंदिःउसके 
, शत्रु मिन्र-नहीं हैं. तो यह अन्याय हुआ.या नहीं ? हमारीःसंमशझ-से तो 
पदार्थों में ऐख्वरीयं कलाएँ मानना अनावित है । ; ,... ४ ० +* 

कितनेक कहते हैं कि जगन्निग्नन्ता .पभु -भक्तवत्सल.:है' ओर 
खेच्छा से अधतांर/ (जन्म) धारण करता: है । यदि ईश्वर भक्तंबत्सक 
है. तो भक्तजन  ज्वर ताप, आधी व्याधी, जन्म जरा मृत्यु वगैरह 
अनेक श्रकारं के दुःखों' से दुःखी क्यों दीखते-हैं ?' थदि 'भक्तचत्सल' 
“हो तो,अपने भक्तों को बड़े बड़े. कष्ट क्यों पाने देता है. !, असंख्यात 
ह दर 


(: ४२: ) ह 
भक्त सजन; संवन्धी कुटुम्त परिवार को डुःखी त्यागंकर परलोक.चले- 
जाते हैं। यदि आपका अमु ' भक्तवत्सल- दोता तो भक्तों को ओर भक्तों 
के परिवार को क्‍यों दुःखी होने देता? क्या. भक्तों की आयु अधिककर  . . 
देने की. शक्ति सर्वशेक्तिमान-भक्तबेत्सल ईश्वर में नहीं है १ यदि:है तो: .* 
दुःखी क्‍यों १: इससे यही म्रतीत:होता. हैं. कि आपका इखर:मंक्त-. 
व॒त्सल नहीं है । जब जगत्‌ का कतोही ईश्वर सिद्ध नहीं होसक्ता तो'' । 
फिर दूंसरी बातें कहाँ से सिद्ध हो सकेंगी।. हु 

ईश्वर को. जगत्‌ का कर्तों माननेवालों की यह भी समझ है कि सब है 
पदार्थों का अधिप्ठान ईश्वर है, ओर इंश्वरीय़ इच्छा से सव कृत्याकइृत्य ;. .. 
होते हैं तो घट. पट क्यों नहीं होजाता ! जेसे घट का कारण :सत्तिका-- ' 
पिंड है इसलिये झत्तिकापिंड. से घटोत्पत्ति होती है परंतु म्रात्तिकापिंडं से :.. 
पटादिक- कार्य नहीं. होसकते । बैसे ही पट का कारण तनन्‍्तु है इससे 
पटोस्पत्ति होती है परंतु तन्तु से घटांदि पदाथे कभी नहीं-बन्न सकते । 
.. यदि.आप इसबात को स्वीकार नहीं करेंगे. तो. कारण. से कार्योत्पत्ति 
: होना मिथ्या कह देना चाहिए ! यदि आपको जगन्नियन्ता इश्वर पर 
- इतना. पक्षपात है तो आपका अधिष्ठान ईश्वर, घट- को पट और पट-को. 
'» घट क्‍यों नहीं करादिया करता, जो छोग इंश्वर को जगत्‌ का कारण- . 
अधिष्ठान पतछाते हैं वह उन्तकी भूल है । -जगत्‌.का-कारण..ईश्वर 
किसी युक्ति या प्रमाण से सिद्ध नहीं होसंक्ता ।अतएव सिद्ध हुआ कि. 
इश्वरः अधिष्ठान नहीं है ओर ईश्वरीय इच्छा से ऋृत्याकृय्य सानना-युक्तिः . 
या प्रमाण से:नहीं सिद्ध होता ॥ ः 

रष्टि को इेश्वररचित माननेवाले यह भी सानते हैं कि अक्मा के मुर्ख 
से जाह्मण, भुजाओं से क्षत्रिय, जंघाओं से वैश्य और पांवों से शूद्र 
उत्पन्न हुएं। मुख भुजा:जंघाओं से उत्पन्न होने के कारण इन वीनों की 
द्विज संज्ञा. हं. आर शुद्ध पावों से उत्पन्न हुआ इस से ट्विज. नहीं है। 
अथात्‌ शुद्र, नीची. जाति की संज्ञा हैं। देखिए ! सहाशय ! यह कैसा 
पूर्वांपर व्रिरुद्ध है ! . एक, जगह कहनां, कि ईश्वर ने सभी पदार्थ की 
रचना की- है और दूसरी जगह कहना कि जह्माजी मे ज्ाक्षण-क्षत्रिय-वैश्य: “ 
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और शुद्व को रचा 4 यदि तर्कंताप से. बचने के रिए ऐसा कहें. कि नहा 
कहने से ईश्वर ही को यहाँ छेना चाहिये; हम ईश्वर को.अह्मा भी कहते हैं 
तो, क्या. निराकार ईश्वर के भी हाथ पाँच मुख आदिक होते हैं १ यदि 
हेते हैं तो उसको.निराकार कहना मिश््या है |. निराकार का..अथे 
आकाररहित होता है किन्तु हाथ पाँववाला कभी तिराकार नहीं कहां 
जासकता । ब्रह्माजी ने ब्राह्मण क्षत्रिय बेश्य और शूद्र को-मुख-सुजा- 
जंघा और पावों से उत्पन्न किया .इस कारण ये उत्तम-मध्यम-जघन्य 
जाति कही जाती हैं ऐसा वैदिक मानते हैं और इसीसे वैदिक 
लोग ज्ाह्मणों को सर्वोच्च मानते हैं । क्षत्रिय उससे कम और 
चैश्य उससे कम और शूद्र को सबसे नीचे की पंक्ति में, गिना है 
यहां विचार करने का स्थान है कि कतो ने ब्राह्मणादि वर्णों के शरीर के 
चिन्ह (अवयव) ही अलग अलग क्यों नहीं करदिये १ कि जिससे 
गुण-कर्म-सख्॒भाव की परीक्षा करने का भी कोई कारण नहीं रहता। 
क्या सृष्टिकती को वर्णोश्रमों में शारीरक चिन्ह करदेने की कठनाई 
पड़ती थी ? और दूसरी वात यह है कि गुण-कमे-स् भाव-से ध्णोश्रसों 
की व्यवस्था छुगाने से बहुत. कुछ विवाद उपस्थित होने का स्थान है। 
जैसा कि एक मनुष्य ब्राह्मण छुछ में उत्पन्न हुआ और उसके गुण-कर्म- 
खभाव शूद्र के हैं. और दूसरा शूद्रकुल' में उत्पन्न हुआ और गुण 
कर्म खव॑ंभाव आह्मण के हैं, फिर बतलाइये किसको ज्ाह्मण कहना और 
किसको .शूद्र । क्‍योंकि जआाह्मणकुछ' में उत्पन्न हुए मलुष्य: को शूंद्र 
कहेंगे तो .उसका बिवांहादि सब व्यवहार शुद्रजाति में ही होना 
चाहिए. ९ और  शद्रजाति में उत्पन्न हुए मडुज्य को शुण-कम्मे-- 
 खंभाव- से जाह्मंण' कहेंगे तो उसका विवाह आदि सब व्यवहार 
ब्राह्णणजाति में ही होना चाहिए ? और यदि ऐसा होना सब मान हें 
, हो. वर्णैव्यवस्था कदापि ठीके नहीं रह सक्ती । इस बात की ' कितनेके 
चैंदिक सानते हैं और कितनेक निपेध भी करते हैं। जो लोग अह्याजी के 
मुंख-झुजा-जंघा और पांचों से चारो बंणों की उत्पत्ति मानते हैं उन्दीको 
'विचार: करना चाहिए. कि अद्वाजी: के... सुख- से उतसपन्न :होनेवाले 
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ब्राह्मण माताद्वारा जन्म लेते हैं यह क्‍यों! उनकेलिये अक्षाजी को 
अवश्य ऐसा प्रवंध करदेना था कि वे गुद्यस्थानद्वारा जन्म न लेते ! यदि मुख- 
द्वारा जन्म धारण करते तो अवश्य हम मानते कि आाह्मणों की उत्पत्ति 
श्रद्मा के मुख से है परंतु यह वात तो है नहीं सभी वण साता के उद्र में 
से ही जन्म धारण करते हैं इससे यह स्पष्ट है कि चारो वर्णों की 
उत्पीत्त त्रह्मा के मुखादि स्थानों से मानना भ्रम है । 


कई ऐसा भी कहते हैं कि ईश्वर प्रथ्वी का भार उतारने के लिये 
अवतार लेकर असुर पापी जनों का संहार करता है और देवों की 
रक्षा करता है। हम पूछते हैं कि ईश्वर ने अग्चुरुपापी जनों को 
उत्पन्नही किस लिये किया ! प्रथम उत्पन्न ही नहीं करता तो प्रथ्वी के 
ऊपर भार होने का कोई कारणही नहीं था और अवतार घारणकर 
मत्युलोक में आने का परिश्रम भी नहीं उठाना पड़ता । तथा मत्स्य- 
कच्छ-वाराह-तूर्सिह आदि तियक्‌ योनी में भी जन्म नहीं धारण करना 
पड़ता। आश्रय है कि आपका ईश्वर सुख को छोड़ खतः दुःख में आने का 
उपाय करता है अथोत्‌ पशुओं का भी रूप धारण करता है। दूसरी बात 
यह है कि देवताओं की रक्ष। करना और असुर याने राक्षसों का संहार' 
करना इससे आपके इंश्वर में राग द्वेष का होना सिद्ध होता है और राग- 
द्वेषी को ईश्वर कहना सवेथा अयुक्त हैं। क्‍योंकि राग-हेष ईश्वर 
के लिए दूधण है और ईश्वर को हमेशा निर्देषण होना चाहिए । 
दूसरी वात यह है कि आपलोग तो यह मानते हैं कि ईश्वरीय विभूति 
विना संसार में कोइ पदाथहदी नहीं है इससे तो देव तथा दानव दोनों 
में भी इश्वरीयविभूति होनीही चाहिए | तथा राक्षसों में ईश्वरीयविभूति 
यदि आप मानेंगे तो इंश्वर ने खतः अपनी विभूति-का नाश (संहार) 
किया ओर यदि ऐसा नहीं मानेंगे तो “इंश्वरीयविभूति विना संसार में 
कोई पदाथ नहींह”? यह कहना असत्य हुआ ! धन्य है इंश्वरवादी जी 
आपके तकी को। हे 


कोई यह भी कहते हूँ.कि इंश्वर ने पुतछा रचकर ख्री के उद्र में 
ख्खदिया। परन्तु हमारी समझ से यह व्रात तो नितान्त असत्य है क्‍योंकि. 
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सब जीत्रों के शरीर की रचना अपने २ पूर्वकमानुवन्ध के:अनुसार हीं: 
होती है। इस बात को जो न माने उससे. हम. पूछते हैँ कि एक 
श्रीमान्‌, और दूसरा दीन, एक राजा, और दूसरा रंक, एक रूपचान्‌ , 
और दूसरा कुरूप, एक ज्ञानी और दूसरा अज्ञानी, एक पंडित और 
“दूसरा मूख, ऐसी विचित्र रचना जगत्‌ की क्यों दीख रही है? क्या किसी 
ने ईश्वर का भला बुरा किया था १। इससे सिद्ध हुआ कि जेसा २ जीबों-कां 
पूवेकृत कर्मों का बन्ध-होता है वैसा २ रूप-रंग-आकृति-सुख- 
दुःख-ज्ञान-अज्ञान प्राप्त हुआ करता है। जगतकत्तो मानने वाले 
' निर्देषण-निराकार परमात्मा को रागी-द्वेषी बनाकर कुम्भकार के 
समान संसारी जीवों के शरीरों ( पुद्रछ ) को रातदिन अंथांत्‌ 
बराबर रचने का कलूंक (दोष ) निरथ्थक देते हैं | ईश्वेरवादीं 
शर्गादिं के बश से हठ नहीं त्याग करते, तो उनको उचित है कि इस बात 
क़ी.जरा शोचें कि इेश्वर ने जब जीवों को रचा उस समय निर्मल रचा या 
'मढीन ? यदि लि रचा कहियेगा तो धर्मशास्त्र ( श्रुति-स्मृति-कुरान- 
चाइबिल, वगेरह जगत्‌ कतो मानने वाढछों के आप्तग्रन्थ) किसको पविन्न 
(निर्मल) करने, को रचे गये? क्योंकि पवित्र शात्र तो मलीन को प्रवित्र 
क्ररता है। जब,जीवों को आदि से ही निरमेछ रचा फिर मीन होने 
का क्‍या कारण हुआ ? | एवं बुद्धि इंश्वरदत्त मानने से जीवों ने मलीनता 
. स्वत: ली यह भी नहीं. कह सकते ओर ईश्वर ने दी यह भी कहना अयुक्त 
है क्योंकि इश्वर क्या जीवों को मीन होते की दुल्लुद्धि देता है यदि 
कहा जाय कि परसेश्वर ने जीवों को सलीन ही रचा था तो क्या जीवों 
के पाप किये विना ही पापरूप मछीनता छगा दी ? यदि कहोगे हां, 
ऐसे अंन्यायी, को कौन बुद्धिमान्‌ ईश्वर कह सक्ता है। यदि कहाजाय, 
कि ईश्वर स्वेच्छा से सब जीवों को सुख दुःख देता है तो में पूछता हूँ 
कि इंच्छा - ईश्वर से भिन्न है या अभिन्न / यदि भिन्न है तो ईश्वर 
की इच्छो ही -नहीं कह सकते, क्योंके भिन्न होने से इंश्वर :सें 
कुछ संबंन्ध नहीं है.। यदि कहे जाय अभिन्न हे अथोत्‌ ईश्वर में 
है.तो क्षण. भर. में. उत्पन्न होना-और - क्षण भर . में_ विनाश होनां;-चेह 
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नित्य परमेश्वर में व्यापक इच्छा का विरोध आता है । इससे कह 
सक्ते हैं कि उपयुक्त बात युक्तियुक्त नहीं मालूम होती। 

कई ऐसा भी मानते हैं कि- ईश्वर वायु चलाता है, मेघ वषोता है, 
और जो कुछ होता जाता है, वह सब इखर ही करता है उसकी 
शक्ति अगाध हैं, इसके उत्तर में हम पूछते हैं कि ईश्वर को ऐसे कार्य करने 
में क्या कुछ लाभ है ? कि जो इतना अगाघ परिश्रम करता रहता है । 
यदि कहोगे कि छाम है; तो क्या अभीतक असछी खरूप में कुछ न्यूनता 
रहगई है ! कि जो परिश्रम करके मिलाना चाहता है ? । यदि कहोगे कि 
इश्वर को कुछ मिलाना नहीं है तो विचार करने का स्थान है कि फिर 
उसके समान दूसरा अज्ञानी ही कौन है कि जो विनाही कुछ लाभ के 
इतना निरथेक श्रम करता रहता है । 


कई कहते हैं कि ईश्वर ने सृष्टि इस वास्ते रची है कि इस विचित्र 
रचना को देख जीव मेरे पर विश्वास लाबें। देखिए-महाशय ! यह कैसी 
तक है!। संसार जीवों को विश्वास कराने की अभिलवषा इंश्वर को क्यों हुई? 
कया ससारी जीवों से किसी प्रकार का ईश्वरको व्यापार (रोजगार) 
करना था ? कि जिससे प्रथमही यह वन्दोवस्त करलिया कि मेरा 
विश्वास होगा तो मेरी हुडी-पन्नी संसार में चलेगी। क्या आपका जग- 
नियन्ता अभु इतना छालची है ? जो संसारी जीव आपके ईश्वरपर विश्वास 
न रक्‍्खें तो क्या इसमें ईश्वर की कुछ हानि है ? यदि कहोगे कि न तो 
छाम है और न हानि है तो फिर स्ष्टि को विश्वास लाने के लिये संसार 
रचना करने का परिश्रम उठाने का क्‍या अयोजन हुआ ! अतणव 
जगत्‌ ईश्वरक्कत सिद्ध नहीं होता । आश्चर्य है कि ईशवरवांदी 
ऐसी ऐसी कमजोर तर्क करते हुए कुछ विचार ही नही करते हैं ! 

जगत्‌ का कतो ईश्वर को माननेवाले जैसा मन्तव्य जगत्कत्ृल के 
संवन्ध में रखते हैं वैसाही आम्वर्यजनक मन्तव्य मुक्ति के भी संबन्ध में 
रखते हैं । संसारी जीवों केलिए आन्तिम साध्य मुक्ति है। जितनी ' 
क्रिया जीव धार्मिक चुद्धि से करता है वह संसार से मुक्त होकर आध्यात्मिक 


ह ह € ४७ ) 
सुख की आप्ति के-लिए करता है । इससे इस स्थानपर मुक्ति के बारे में 
भी थोड़ा लिखना अप्रासंगिक और अरोचक न होगा । सृष्टि काकतो 
' साननेवाले कई सज्जन तो जेसा इंश्वर को सर्वव्यापक मानते हैं वैसा 
झुक्ति का भो स्थान किसी भी एक जगह निश्चित नहीं सानते । उनका 
कहना हे कि मुक्तात्मा संकल्पमय शरीर होकर ज्ह्म में विचरा करते 
हैं। क्‍या सालूस इस मन्तव्य को खीकार करनेवालों के जहा का कौनसा 
स्थान है ! हमारी समझ से तो मुक्ति का स्थान आनियत मानने से सुक्त 
आत्मा का पवित्र और अपवित्र स्थानों में भी विचरना इन छोगों को मानता 
, चाहिए ! क्‍योंकि स्थानही जब नियत नहीं है तो अपविन्र स्थान में 
मुक्तात्मा जावे इस में आम्रर्यही क्‍या है ९ ऐसी मुक्ति उनका ईश्वर उन्हीं 
को दे। मुक्तजीव स्थूछ शरीर त्यागकर संकल्पमय शरीर से आकाश द्वारा 
परमेश्वर में विचरते हैं और त्रह्म में आनन्द, नियत समय तक भोगते हैं 
कि पुनः महाकर्प के पश्चात्‌ संसार में आते हैं अथात्‌ 'परांत कारू 
तक मुक्ति में रहते हैं फिर मुक्त आत्मा पीछे संसार में छोट आते हैं । 
पाह ! इंश्वरवादीजी ! |! आपकी मुक्ति भी खूब है ! मुक्त आत्मा को पीछे 
संसार में छोट आने का कारण कया है ? क्या मुक्तात्मा जीव मुक्ति से 
नाराज होकर खत: चले आते हैं या आपका सर्वेशक्तिमान्‌ इश्वर उनकों 
मुक्ति में से धक्का देकर गिरा देता है? यदि खतः संसार में आना कहोगे 
तो यह बतछाना होगा कि आध्यात्मिक सुख को छोड़ सांसारिक दु:खों सें 
क्यों आते हैं ? यदि कह्ोगे कि परमेश्वर उनको आज्ञा देता- है तो फरमाइये 
उनको सुख. से दुःख में छाने का क्या कारण हुआ देखिये यह केसी 
विचित्र मुक्ति है ! जैसे किसी स्री का श्शुर्मृह और मातठ्गृह। मन की 
' इच्छा हुई जब ज्री सासर चली जाती है और मन की इच्छा होती है जब 
पीहर चली आया करती है ऐसी आप छोगों की मुक्ति है! 

१ तेंतालिस छाख,, बीस हज्जार वर्षो की एक चढ॒युंगी, .दो हज्जार चहुर्युगी 
को एक अहोरात्र, ऐसे तीस अहोराच्र का एक सहीना, ऐसे वारद महीने का एक 
धंष ऐसे सौ वर्षो का परान्त काल होता है । ऐसा सत्यार्थप्रकाश के नवमं समुक्तास 
में लिखा हैं-। कहों ऐसा भी माना गया है हि इकतीस निखवे, दश खवे, चालीस 
अवेवबर्षों का एक परान्त काल होता है ।  े 


४ ( उंट ) - के 
कईलोग मुक्ति पांच प्रकारे की मानते हें-१सालोवय-२-सामीप्ये- ' 

'इःसॉयुज्य-४सॉ्ि-५एकत्व | किन्तु यहभी ठीक नहीं है; अब हम , 
मुक्ति का सच्चा खरूप लिंखते हैं, पा५ढिंए ! हक अल कक 8, 

ह (संग्पराह्त्तभ ) कि की 
नालन्ताभावेरूँपों, नंच. जडिंममयी, व्योमेवद्यापिनी नो; _ 
न व्यावृत्ति दधाना. विषयसुंखधना नेक्ष्यते सबेविद्धिः॥ 
सद्रपाउस्मंप्रसादा दृगवंगमगुणोधा न संसारसारा, 


निःसीमा5ल्यक्षसीख्योद्यवसतिरनिष्पातिनी मुक्तिरुक्ता -? 


भावाथे- बौद्धों की मानी हुई अत्यन्ताभाव खरूपवाली मुक्ति: « 
'नहीं है, नैंयायिक और वैशेषिकों की सानीं हुईं जटस्वरूपवाली भी. 


की तरह व्यापक औरं अन्य से व्यावतेन स्वेमांव की घारण करने : 
'ब्राढी भी मुक्ति नहीं है, यंवनों की मानी हुईं विषय . सुख से व्याप्त 
भी. मुक्ति नहीं है,. किन्तु सबज्ञों ने-इससे,विपरीत अधोत्‌-भावस्वरूप 
'वाली आत्मा की प्रसंन्नतावाली :ज्ञान दशनादे अनकगुण 'समूह, 
बाली संसारिक सुखों सें रहित ओर निःसीम अंतीन्द्रिय सुखवांली : ' 
उदंयं को स्थॉन ओर फिर जिससे प्रतनः नहीं ( निद्य ) है ऐसी' मुक्ति 
है। मुक्त हुएं बाद लछोकाअ भाग में अशरीरी होकर “जलतुम्बि- - 
का न्यायेंन”' स्थिर रहेंना माना है, आंत्मा का सुक्तहुए बाद पुनः संसार. 
- में लौट आना मानना अंयुक्त है। छोकाम् भाग में आध्यात्मिक सुखो. में. 
मम्न रहना मानना युक्त है। पाठकवर्ग | विचार करें, कि मुक्ति 
. का सेरूप कोन सां युक्त है आर कान सा असयुक्त ? मुक्ति के संब्रन्ध में, . 
१ -विष्णुलोक में जाके :. “9 -कर्युलेक में जाके रहना। २ ईश्वर के नजदीक जाके बैठना. ३. इबर- 


वानू होजाना | ५ इधर के रूप भे सिलजाना-अथवा एक होजाना| * ४. 


( ४९ ) 
यहाँ. पर इससे विशेष लिखने की आवश्यकता नहीं माल्स होती, अव॒सरं 
मिला तो फिर किसी.स्थानपर इस विषय्र की मीमांसा की ,जायगी -। 
इश्वंर की जगत्कता माननेवालों ने स्ष्टि फ्री तरह मुक्ति के बारे सें जो २ 
कल्पनाएँ की हैं. उसका यह नमूना है :--- 
कई लोक यह दलील करते हैं. कि:--“शंकराचाय ऐसे विद्वानों 
का यह मत है कि सब संसार ब्रह्मरूप है और नाना प्रकार का जों 
प्रपन्‍न्व दिखाई देता है वह सब मायाजन्य है। इसीलिए द्वेत मानना 
- ठीक नहीं, अथात्‌ अद्वत है। जंगत्‌ का निमित्त ओर उपांदान कारण 
ब्रह्मह्दी है । जगत्‌ सत्य अपनेको, भास होता है. इसका कारण माया है . 
और माया का सरूप आनिवाच्य है। माया को “ सत्‌ ” याने, है? 
' भी नहीं कह सकते, अथवा «अस्त? याने “नहीं? भी नहीं 
कह-सकते हैं । है ऐसा कहें तो माया परमाथ दृष्टि .से भ्रमात्मक है. 
नहीं ऐसा कहें तो व्यवहार दृष्टि से माया संद्य है । शंकरसासी के 
“मत से जीव और प्रभासत्मा दो नहीं हैं अथोत्‌ एकही है” इस पर 
' श्रीमान्‌ हेमचन्द्राचायजी महाराज का जो कथन, हू वह सुनिए :--. 
'.. “माया. सती. चेत्‌ इयतत्तसिद्धि- 
रथासती हन्त कुतः प्रपल्चः १॥ 
मायेव चेदथेसहा च. तत्‌ किम, 
माता च वन्ध्या च भवेत्‌ परेषाम! ॥१॥ 


भावाथ -यदि माया सत्‌ रूप है तो दो तत्त्व की सिद्धि हुई-एक 
ब्रह्म ओर ट्वितीया माया (इससे तो ब्रह्माद्वतवाद के मूलमंही कुठार 
मारना हुआ) यदि असत्‌ रूप है तो आकाशपुष्पचत्‌. अवस्तु रूपहाने 
से. नाना प्रकार के प्रपश्च को मायाजनित कहना किस रीति से संभव हो 
सक़ता है अथोत्‌. असंभव है। ज़िसकों माता कहना और उसीको वन्ध्या . 


औतनसीन++- मन + फजननफनन-न-न+र-+ के अमन 


3 आवंद्या, 
। 


( ५० ) 
भी कहना, यह किस युक्ति से सिद्ध होसक्ता है ? यदि माताही है तो. 
बन्ध्या कैसे हो सकती है और यदि बन्ध्याही है तो माता, कहना 
अयुक्त है। ब्रह्माद्नतवादी जी | आपके वचनों में यह अत्यक्ष विरोध 
आया या नहीं ? ओर जब आपके मत से: जगत्‌ का निमित्त और 
उपादान कारण बत्रह्मही हैं तो फिर साया को व्यवहारदृष्टि से सत््‌ 
ओर पारसाथिक दृष्टि से असत्‌ कहना.यह दूसरों की तकंताप से 
बचने का उपाय है या नहीं ? किन्तु इस वागूजालू को, समझ- 
नेवाले तुरन्त समझ सकते हैं । जब जीव और ईश्वर दो नहीं हैं तो 
अविद्या (माया) के अम में जीव क्‍यों फसते हैं।क्या जीव ईश्वर हो- 
कर भी माया से वंचित नहीं रहता ? शंकरखामी मंठनमिश्र की 
स्सी से कामचचा में हार गये थे इससे तो वे खतः माया के फांस 
में फसे सिद्ध होते हैं। आपलोग जिस शंकराचार्य को सर्वज्ञ मानते हैँ 
जव-वबेही माया के फांस में फसे तो उनके रचे शास्र अमायिक केसे हो 
सकते हैं ? नहीं हो सकते । अत एव वेदान्तियों का त्रह्मांद्तवाद युक्ति 
विकलही ठहरा। जब जीव और परमात्मा में भेद नहीं है तो फिर 
व्यवहार दृष्टि से माया सत्‌ और परमार दृष्टि से असत्‌ कहना अयुक्त 
है। भला कहीं त्रह्म अथात्‌ परमात्माखरूप जीव के भी दो दृष्टि होती 
हैं? धन्य हैं आपकी प्रतिभा को ! 
न्यायसिद्धान्तमुक्तावली की भूमिका में लिखा है कि- 
“दशनकारों के परस्पर विरोध के मूलभूत भगवान्‌ भाष्यकार 
सगवत्पाद श्री १०८ शंकराचायही हैं । इनसे प्रथम, सोख्य 
योगादि उत्तम सिद्धान्तों के निराकरण करने में किसी आस्िक 
विद्वान का साहस न 'हुआ था किन्तु सांख्यसिद्धान्तों के 
सहित उसके कत्तों को अप्रामाणिक ठहराने में तथा गौतम, 
कणाद को वैनाशिकतुल्य बतल्मकर उनके सिद्धान्तों को धूली में मिलाने 
में एवं धर्ममीमांसा के मूलेोच्छेदन में यह प्रथम २ भगवती भगव- 
कम तब व. आग किए लिखों है कि 
 बेवई में क्षमराज भ्रीकृष्णदासजी के देंकटेश्वर स्टीम प्रेस में छपी है! 


( ५१ ) 

£बिचारे कापेछ को लथेड़ना आरम्भ किया और यहांतक ल्थेड़ा कि 
अतिस्म॒तिप्रतिपाद्य सवेज्ञ कपिलदेव वासुदेवांश रूप में जो अवतीपी हुए 
थेवेऔर ही हैं और यह द्वैतवादी सांख्य शासत्र का कतो कोई अवैदिक 
कपिल है इदादि सभी कुछ कद्दा। ” आगे फिर लिखा हैं कि-- 
: “कपिल, कणाद, गौतस, पतखालि, तथा जैमिनि ये पांचों दशनकार 
तो नानात्मवादी होने से अवैदिकही हैं। शेष रहे व्यासंदेव सो इनका 
भी योगसूत्रों के भाष्य में तो नाना चिदात्मवादही सिद्धान्त है इन 
को भी चाहे आप वैदिक माने या अवैदिक ”। आगे फिर छिखा है 
'कि-- “अब हमको यहां सन्देद्द उत्पन्न होता है कि कपिलादि पद 
सहर्षि अवैदिक हैं. या एक भगवत्पाद श्री १०८ शंकरसखामीही अ- 
वैदिक हैं ! परस्पर विरुद्ध छेख है इसलिये दोनों में एक कोटी 
अवश्य निर्य होनी चाहिये। “कौन होनी चाहिये १” इसको विद्वान 
'छोग खर्य सोचें? फिर आगे लिखा है कि-“गौतस और कणाद के 
' "सिद्धान्त पर जो आपने मिथ्या आक्षिप किया है वह हमको सर्वथा असहा 
. है।” उसके आगे छिखा है फि--““शकर खामी ने सांख्यादि 
सर्व दर्शनों से विरुद्ध एक अपनी ढाईपाव जुदाहा पकाई है ”। 
इत्यादि बहुत कुछ परासशे किया है । जिसको देखना हो वह न्याय 
- सिद्धान्त मुक्तावछी की भूमिका देखले | कईलछोक कहते हैं कि “इंकर 
खासी ने जन संत का सूल उखाड़ा और वैदिक धर्म की पुनः स्थापना 
की, इस पर हमारा यह उत्तर पयाप्त है कि उपय्युक्त भूमिका के लेखक 
“ने शंकर खामी को “अवैदिक थे” ऐसा स्पष्ट लिखा है ' फिर उन्हींको 
'वेदिक हम किस आधार से कह सकते हैं, और जब अपने पूनेज कपि- 
छादिः महार्षियों की निन्‍दा करते जिनको विचार न हुआ तब वे दूसरों को 
. यदि भला बुरा कहें तो इसमें आश्ंयही क्‍या ? परन्तु ऐसे कहने से कया 
 होसकता है। शंकर खामी की क्‍या शक्ति थी कि वे जन धर्म को मूछ से 
'जखाड़ सके हों। जेनदशन अविच्छित्न रूससे आजतक चला आया है 

' और आजभी जन दर्शन के अनेक शास्त्र विद्यमान हैं इससे ऐसा कहने- 

: चाढे'प्रलक्ष दी झूठे ठहरतेंहें। घर में बैठकर अपने द्वांथ से अपनी रचित 


( छु३ ३ 
पुस्तकों में कोई चाहे जैसा क्यों न लिखे क्योंकि लेखनी अपने हाथ की *" 
होती है। वेदव्यास जी के और शकर खासी के लेखोंपर चाहे उनके : 
मतानुयायी विश्वास रक्‍खें, किन्तु अन्य: नहीं रख सकते। विचारंने का . 
स्थान है कि कइ वदिंकों ने भीं आपको अवदिक-वतंलछाया हैं. आर अद्ठ-... 
तवाद पर कटाक्ष किया है। यह वात पाठक उपय्युक्त लेखं से मठ भांति 
समझ सकते हैं: । आनन्दागेरि कृत शेकरदिग्विजय और माधव-. 
कृत शंकरंदिग्विजयः में जैनमत के खण्डन में जो जनः साधुओं हें .. 
उपकरण ओर जैन साधुओं से वादाजुवाद लिखे हैं. वहं नितांन्त झूठ .. 
और 'कल्पित हैं क्‍योंकि' जैनशास्तरों में जों बातें नहीं हैं” वेसी... 
काल्पित वातें अश्नोत्तर रूप में लिखेंकर॑ं जनधसम को खण्डन कंरना 
'समझलिया है' परन्तु ऐसा करने से क्या होसकता है? जिसको इस घांत के, 
संवन्ध में स्यासटय:का निणय करना होःवह जनंशांख़ और शंकर... ' 
'दिग्विजय-यह दोनों को मिलाकर देखे तो माल्म होजायगा | व्यासजी से. 
ओर शंकर स्वांसी से स्याहाद न्याय का खंडन न होसका, क्‍योंकि. 
“दो चार शब्द या वाक्य अपने रचे.पुस्तको'में लिख देनेसे!खंडने नहीं , 

' कहा.जा-सकता, खंडन उसका चाम.है “कि ज़िस-युक्ति और प्रमाण से . 
“दूसरे की दलीलें तोड़ी जावें ? बस इसींसे कह सकते हैँ कि स्थाह्मद न्याय .' 
. “का खंडन उनसे 'न हो सका: ।: खंडन तो दूरही रहा परंतु वेस्याद्मद 
न्याय को, पूरा पूरा समंझभी, नहीं सके और .कितनीः बातों में जो. 
शकर स्वाभा ने. स्थाह्ाद न्याय का गुप्त सहारा उलया .हैं 
“बह स्पष्ट. दिखाई देता है देखिए १ | अद्वतं 'सीसांसा में लिखा है.कि!-- 
आओपनिषद्‌ सिद्धान्तों के व्याख्याता ने विषय भेद्‌ से चार वग बनाये हैं 
* (१) ब्रह्म (२) जयगदुत्पाति (३) आंत्मा और (४) मुक्ति ( .जगदुत्पत्ति 
के ओर निरीक्षण: करनें से स्पष्ट विदित होता है' कि शैकराचाये ने 
कुछ जन सिद्धांन्तों का आधारंलिया है और कुछ वेदादि अपर सिद्धान्तों 
का ) “जंगंडुत्पत्ति के संवन्ध में पर और अपर.विद्या के नाम से दो विभाग_ 


' , १--यह पुस्तक़ भहददेव राजाराम बोट्स. एम. :ए.. नें केसरी पत्र के एक लेख 
' के आधार से लिखी है जोर आभूषण प्रेस पूना में १८९३ ई. में छपी है.। '..- 


( ७३ ) 


शंकर ने मान हैँ । अविद्यामूलक संसार अपर विद्या का विपय है । 
सब वाद्य स्रष्टि के स्थान पर फेवल व्यावहारिक सत्यल होने से वह 
साथां के थाग स त्रद्ा पर आभास रूप से भासमान होता हैं तथापि 


सेसार का बीजाइकुग न्याय से अनादिही पानना चाहिये। 
इसके सिवाय इश्वरन सृष्टि निर्माण क्‍यों की ? इस प्रश्न का थोग्य उत्तर 
लोगों फो फभी भी देना आताही नहीं। जगत उत्पन्न करने में कर्ता का 
कुछ भी इतु होना चाहिये परन्तु वसा हतु शुद्ध ब्रह्म के स्थान पर 
कदापि संभवित नहीं होता । वृक्ष सूख गया तो भी धीज रहता ही 
और उससे दसरा वृक्ष उत्पन्न होता है उसी रीति से मनप्य मरा तो 
भी उसका कर्म बीज पुलजन्म का कारण होता है इस रीत्यनुसार यह' 
उत्पात्ति और नाश की अनादि परंपरा निरन्तर चल रही है। देखिय 
महाद्राय ! आप के होकर ने इधर उधर फिरफिराकर अन्त में 
जगय फो अनादिही माना दे । यद्यपि शेकर खामी ने संसार फो अनादि 
याग्य रीति से जैसा चाहिये वसा नहीं माना तथापि अन्त सें उनको यह 
ता कहना #ी पड़ा कि सप्टि अनादि है । “शैकराचाय व जानेशर! 
नामक महाराष्ट्र भाया के पुस्तक में लिखा है किः-सव शाख्रादि और 
प्रयक्षादि? प्रमाण अधियात्मक है” आगे फिर इसी पुस्तक में पर, ३२, पं 
१९में लिखा है फिः-“ ककराचाय ने जो अज्ञान का ग्रहण किया है 
इसका कारण ऐसा है कि वेदान्त, फर्म उपासना इत्यादि विषयक है 
और इन सभो की व्यत्रस्था छुगाने का काम आचार्य पर आके पड़ा था 








१--शंकराचार्य जी ने सटि को जो अनादि यहा दे वद्द तत्त्व उपनिषूद्दों का 
नहीं दै किन्तु मन सिद्धान्तों का है इससे कह सकते हैं कि शेकर ने जन सिद्धान्तों 
का आश्रय लिया है.। और जो मनुष्य जिन रिद्धान्तों का आश्रय लेकर चलता है 
भद्द मनुप्य 'उन सिद्धांतों का क्या सण्डन कर सकता हे ? अथात नहीं फर सकता। 
-३--यह निम्मंध, रा- रा. वाला ध्ास्त्री हपरीकर,ने लिखां है और विष्णु 
गोविंद विजापुरफर, एम. ए. सस्पादक अंथमाला ने कोल्दापुर भी . समर्थ 


असाद छापासाने में छपवाया दे | 
३--थदि शब्द से वेदादि दान्दप्रमाण भी अविद्यात्मकह्दी प्मझना. चाहिए । 
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ओर इनके भी पूरे काल से अज्ञान के अहण करने: की रीति चली 
आई थी। यह योगवासिएछ पर से आर उनके ग्न्धों पर से समझ सकते 
हैं। इसलिये पीछे से चल्मा हुआ अज्ञान का ग्रहण करके उन (दकराचार्य) 
को भाष्यों को लिखना पड़ा, और उससेही श्रुतियों की व्यवस्था लगी। 
कर्म, उपासना अज्ञानी को है, ज्ञानी को कुछ नहीं ऐसा स्थल २ पर 
आचाये का कथन है। ओर एक अज्ञान को अहण करने के लिये 
आभासवाद, इश्वरवाद, इत्यादि वाद और तल्मसि आदि वाक्यों की 
साथकता होने लगी, और श्रुत का भार अपने मस्तकपर छेने 
के कारण श्रुति के व्यवस्था के लिए उन्होंने सर्व पक्ष लिए हैं। अब 
कितनेक छोग आचायपर ऐसा आक्षिप करते हैं कि, झूठा अज्ञान लेकर 
सच व्यवस्था की सही; परंतु उन्होंने (शंकर ने ) इस रीति से जगत को 
फसाया है। एक दृष्टि से यह आशक्षिप यद्यपि सश्या मालूम होता है 
तथापि विचार करने से आचाये ने जो किया वह ठीक किया है ऐसा 
माल्म होता है । ? देखिए त्रह्माइ्तवादीजी ! आपके शंकर तो सब 
शास्त्रों को और पलक्षादि शाबव्द प्यन्त प्रमाणों को अविद्यात्मक वतलाते 
हैं और उनके अनुयायी यह स्वीकार भी करते हैं कि शेकराचाये ने 
अज्ञान का ग्रहण किया। भला कहीं अज्ञान के ग्रहण करने वालो को 
भी कोई ज्ञानी कह सक्ता है! कभी नहीं। और जो अज्ञान का अहण करके 
भाष्य छिखने पड़े तभी तो .जनलोग - शंकर के कथन को अज्ञानी 
रचित कहते हैं। और जो आपका यह मानना है कि शंकराचार्य के 
यूवे काल से ही अज्ञान महण करने की रीति चली आई थी तो इससे यह 
भी सिद्ध हो चुका कि वेद-बेदान्त दर्शन प्रथमसेही अज्लान को अहण 
करते चले जाये हैं इसीसे सच्चे ज्ञान के महण करनेवाले जैन आपके 
अज्ञान के वाक्य नहीं मानते। भरा कहीं अज्ञान को अहण करने सेभी 
साथकता हो सकती है ! अज्ञान को अहण करना अज्ञानियों काकाम 
है, न कि ज्ञानियों का । ज्ञानीतोग अज्ञान का अहण करना बुरा सम- 
झते हैं इस लिये वे अज्ञान को नहीं अहण कर सकते। शंकर के अनुयायी 
इस वात को कवूल करते हैं कि:-“उन्होंने इसरीति से जगत्‌ को फंसाया है; 
एक इृष्टि से यह आक्षेप सञ्या साद्म होता है ” यदि यह आक्षिप सच्चा 


( ५५ ) 


है तो क्‍या शंकर खासी ऐसा भागे नहीं सोध सके कि ज्ञान मागेसेही 
अपने पन्थ की वृद्धि करते ! इससे यह सिद्ध होता है कि शैकर ने अज्ञान 
मार्गसेही अपने पन्‍थ को बढ़ाया है, और यह भी कहसक्ते हैं कि अ- 
शानीलेगही शकर के अज्ञान में फसे होंगे ! यदि वे पूरे ज्ञानी होते 
तो ऐसा सागे कभी न छेते ! जब आप सब शासत्र अज्ञानात्मकही सा- 
नते हैं तो शुद्ध न्रद्म के लक्षण अज्ञानात्मक शास्त्रों में कहाँसे हो सकते 
! कहीं अज्ञान से ज्ञान प्राप्त होसक्ता है ! कदापि नहीं | इससे यह 
सिद्ध हो चुका कि आप के वेद वेदान्तादि शास्रों से सज्षा त्रह्म का खरूप 
नहीं सिल सक्ता। आर जनों के शाल्र पूण श्ञानात्मक हैं इससे सच्चा 
जद्ट का स्वरूप इनसे वरावर मिल सकता है । जनलोग श्रुति स्मृति 
आदि वेद-वेदान्त शास्त्रों को न तो प्रमाण मानते थे ओर न अब मानते 
हैं.। कहीं अज्ञान मार्ग से ज्ञान साग की स्थापना हो सकती है; कभी 
नहीं। जन लोगों के प्रश्नों के समाधान करने की शाक्ति शैकर में नहीं थी क्‍यों 
कि शकर स्वामी जैन. शास्त्रों का रहस्य ही नहीं जानते थे ऐसा. उनके 
प्रन्‍्थों से मालूम होता है. । मण्डनमिश्र जैन नहीं थे किन्तु द्वैतवादी 
थे और उन्तकी ख्री के साथ कामचचों में शंकरस्ामी फो निरुत्तर 
होना पड़ा था। यदि पृणेज्ञानी होते तो उसी समय उत्तर दे के समा- 
धान कर देते ! जनों फे किसी भी अंथ में शंकराचाये की स्तुति की 
: हुई हमारे देखने में नहीं आई; यदि कोई बहादुर हो तो बतलावे हम 
खीकार कर.सकते.हैं। परन्तु हमारी समझ से यह केवल झूठ है.। जन 
किसी का भी उत्कष देखकर नाराज नहीं होते । परन्तु इससे यह 
' नहीं समझ लेना चाहिये कि जैन इंकर.के .मत.को अच्छा, समझे हैं, 
बल्कि जैन >वतांघराचाय. . श्रीमान्‌ हेमचंद्राचायक्रत त्ह्माद्वेतवाद का 
खंडन दिखाई दे रहा है । आप छोग जगत्‌ का कारण ईश्वर अर्थात्‌ 
ब्रह्म को मानते हैं यह भी आप की निरी भूल है हम इसी ग्रंथ के प्रृष्ठ 
, १७ पर सिद्ध कर चुके. हैं कि ईश्वर जगत का कारण सिद्ध होही नहीं 
. सकता, .इसलिये. यहां लिखने की आवश्यकता नहीं है । यह ग्रन्थ किसी 

' शक के सिद्धान्तों पर दीका करने के ,लिए नहीं. लिखा गया . है किन्तु 
जगत के अनादि और अकतृजन्य सिद्ध करने के लिये रचा गया है। इस 


( 'ह ) 
लिए हम इसेके संबन्ध में इस जगह अधिके लिखंना नहीं चाहते । शंकरा- 
चाय जी के संबंध में इस मथ में परामश-करने का प्रयोजन-यंह हुआ . 
'कि आपने भी अह्य को स्वेव्यापी और जगतेःका कारण माना है इंस 
लिए इनके संवन्ध में लिखना अग्रासंगिंकः नहीं समझनाः चाहिए। आर . 
अनेक वातें प्रसंगतः जो जो लिखी: - गइ- है 'वह . देखकर विषयान्तंर , 
नहीं समझना चाहिये.। यदिसमंय .मिंला तो -शैकराचाये के अह्या- 
द्वतवांद के संबंध में अंपने विचार फिर किसी संमय में अन्य स्थल पर . 
प्रकट, करने की चेष्टा करूंगा |... 7 ४ ४ ७ ४ 
£ “' बेद-वेदान्तादि देशनः . के अनेक विद्धानगणः जनंद्शन:कोः बौद्ध .. 
धवांवोक; नांस्तिक कंहेकर. अथवा <त्तं मतों के तुल्य बतछाकर. केवल « 
आपही सचे आर्तिक ' बँनने का: दवा करते हैँ, :परंतु इस-बात : 
को कहनेवाले अपनी अज्ञताः पूंरीं पूरी झलकाते हैं | जनधंस . अनांदि . 
फॉर से'ही अविच्छिन्न प्रवाह” रूप से चली आंया-हू “और: आपस्तिक ' 
'शिरामाणे धंग हैं। और यह बात वेंदसंतानुयांयी कांशी ( बंनारस ) 
निंवांसोी साक्षंरवंय'-संव्तेत्रखंतंत्र : सत्सम्प्रंदायाचाय स्ंवांसी रामंमिश्र 
शांस्री जीने अपनी वेकद्ता में सिद्ध करदी है पाठेके /. 'इस “व्यो> 
'रुयान- का' सारांश गोर के साथ पढ़िये कि वर्दिंक विद्वान जैने धर्म के .' 
'संबन्धः में कया फरमा रहे है जंरो ध्यान दीजिए:- / : ०2 वा 
“सज्जन महांशंय ! आल 

आज बड़ा सुंदिन ओर मांगलिक समय है कि हेस सारतंवर्षीय, 
जिनके यहा सष्टि के आदि कांरुंही से सभ्यता, आत्मज्ञान, परार्थे . 
आत्मसमपणं, आत्मा. को अनादग्चयन्तता ज्ञान चलां आया हे बल्कि 
समय के.फेर से कुंछ पुरानी अतिष्ठा पुरानी सी पंडे गयी है, वे इस « . 


न तू नाना 5 ता न >न्‍तजतततत++नत...........त................... 


, १--खामी राममिश्रशाद्ञी. जी ने काशी में यशोविजय जी जनसंस्क्ृत 
पाठशाला के भवन, में जन घमं विषय पर जो व्याख्यान दिया था, वद्द व्याख्यान 
:(साषण) 'घुजनसंस्मेलनंम्‌ नोम से पुस्तक. रूप में भुंवई' निवासी सेठ-चौरचेद 
दीपचंद सी, आई. इ. जे, पी. ओर सेठ गोकुं भाई मूलचंद द्वारा बनारस चंद्रअ्भा , 
अस' मे छंप कर प्रकाशित हुआ है । ओर यह-शाज्नविशारद-विजयधम सरि' जी ' 
कफोछकृपा का फंड हे। | - “* ] * जे. 


( ५७ ) 


स्थान में एकंत्र हुये हैं. अवश्य ही इसे सौभाग्य मानना और कहना 
चाहिये, क्योंकि वेदिक सत और जैन सत्र खष्टि की आदि से बराबर 
' अविच्छिन्न चले आये हैं और इन दोनों सजहबों के सिद्धान्त विशेष 
घन्रिष्ठ समीप संवन्ध रखते हैं जैसा कि पूवे में में कहः चुका हूँ और 
जैसा कि सत्काय बाद, सत्कारण वाद, परलोकास्तिल, आत्मा का नि- 
विकारत्व, मोक्ष का होना और उसका नित्यत्व, जन्मान्तर के पुण्य पाप 
से जन्मान्तर में फल भोग, ब्रतोपवासादि व्यवस्था, आयश्रित व्यवस्था, 
महाजन पूजन, शब्द प्रमाण इत्यादि समान हैं, बस तो इसी हेतु मुझे 
यहोँ' यह कहते हुए भेरा शरीर पुछफित होता है: कि आज का यह 
हमारा जैनों फे सज्ञ' एक स्थान में उपस्थित होकर संभापण, वह है कि 
' जो-चिरकाल के बिछुड़े भाई भाई का होता है । सज्जनों ! यह भी याद 
रखंना जहँ। भाई भाई का रिस्ता है वहीं कभी कभी लड़ाई की भी 
छीला छग जाती है परन्तु याद रहे उसका कारण केवल अज्ञानदी होता है। 
इस देदा में आजकल अनेक अल्पज्ञ जन बौद्ध मत और जैन मत 
फो एक जानते हैं और यह महा भ्रम है। जैन और बौद्धों के सिद्धा- 
' न्त को एक जानना ऐसी भूल है कि जैसे वेदिक सिद्धान्त को मान 
कर यह कहना कि वेदों में वर्णाश्रम व्यवस्था नहीं है अथवा जाति 
व्यवस्था नहीं है । 


आगे फिर लिखा है कि “अज्ञों की दुन्तकंथा है क्रि जैन 
और बौद्ध एक समान हैं; सज्जनो ! घुरा न मानो और बुरा मानने 
'की बात ही कौन सी है जब कि खाद्यखण्डनकार श्रीहप ने खये अपने 


, अ्न्थ सें चौद्ध के साथ अपनी तुलना की है और कहा कि हम छोगों 


से [याने निर्विशपाहैत सिद्धान्तियों से] और बोद्ों से यही भेद है 
कि हम ज्रह्म की सत्ता मानते हैं और सब मिथ्या कहते हैं, परन्तु 
बौद्धशिरोमणि माध्यमिक सब शूल्य कहता है तब तो ,जिन जैनोंने 
सब कुछ माना. उनसे नफरत करनेवाले कुछ जानतेही नहीं और 
मिथ्या द्वेष मात्र करते हैं यह कहना होगा। सज्जनों ! जैन मत से 
और बौद्ध सिद्धान्त से जमीन आस्मान का अन्तर है। उससे :एक जान 


( ५८ 
कर हैष. करना. यह अज्ञ जनों का काये है सबसे अधिक वे अभ हैं. कि. 
जो जैन सम्प्रदाय सिद्ध मेछो में विज्नडालकर पापभागी होते हैं ”॥ ., 


आगे फिर लिंखते हैं कि 'सज्नो ! ज्ञान, वैराग्य, शान्ति, . 
'ध्वान्ति, अदम्भ, अनीषो, 'अक्राध, अमात्सयय अलोलछुपता, . शम, दस; * 
* अहिसा, समदृष्टिता इत्यादि शुणों में एकेक गुण ऐसा है कि जहाँ वह 
पाया जाय वहाँ पर बुद्धिमान्‌ पूजा करने छगते हैं. तव तो जहा ग्रे ' 
पूर्वीक्त सब गुण निरतिश॒यसीम होकर विराजंप्रान हैं उन्तकी पूजा न॑ 
कंरना अथवा गुणपूजकों की पूजा में बाधा डालना क्या इनसांनि: 
थत का काये है १”. 
फिर' आगे लिखते हैं कि “सज्वनों ! अज्ञत्त ऐसी चीज है 
'उसके कांरण अनेक बेर अनेक छोक बिना जाने.-बूझे दूसरे की निन्‍्दा 
फर बैठते हैं । थोड़ेही दिन की बात. है कि किसी नये मजहवी- ने : 
जोसमें आकर जैनमंतं में मिथ्या आरोप किये. और अन्त: में हानि 
उठाई । में. आपको कहां तक केहूँ बड़े बड़े नामी आचारयों ने अपने 
ग्रन्थों में जो जैनमत का खण्डन किया हैं वह ऐसा किया है कि जिसे 
देख कर हँसी आती हैं। .. 
सें आप के सनन्‍्मुख आंगे चलकर स्याह्माद. का ; रहस्य कहूँगा. तब 
सआप अवश्य जान जायगे कि वह एक .अभेयय किला है उसके अन्दर ु 
मायामय गोले नहीं अवेश -कर संकते.। 


आगे फिर लिखते हैँ कि “सजनों ! एक दिन वह .था कि ह 
जैन सम्प्रेदाय के आचार्यों के हुंकार से दुशो दिशाएं गूंज उठती थीं, 
एक संमय की वांतों हैं कि हमारें ही'( याने वेदिक सम्प्रदायी वैषणव 
ने:) किसी साम्प्रदायिक ने हेमचेद्राचाय जी कफो देखकर कहा- 

'आगतो' हेमगोपालो, दण्डकम्बलमुडंहंन । 


बस तो फिर क्‍या था उन्होंने मन्दमुसकान के साथ उत्तर 
दिया कि- .. 





..: १ किज्ञा-दुगे-गढ़ - कोद्र-इत्यांदिक कहते हैं 


( ५९ ), 
“प्रड्दशनपशुप्रायाश्राययन्‌ जैनवाटके ? 


: सज्जनों ! इस लोक के पूवोध और उत्तराधे को सुनकर आंप 
लोग खूब जान गये होंगे कि पूरे समय पर आंपंस में विद्वानों के हँसी 
ठठोल भी कैसे होते थे । ये महाजुभाव हेमचन्द्राचाय व्याकरण से 
लेकर दर्शन शास्त्र पयेत सबे विषय में अप्रतिम आचाये थे। सज्जनो! 
जैसे कालचक्र ने जैनमत के महत्व को ढांक दिया है वैसे ही उसके 
महत्व को जानने वाले छोग भी, अब नहीं रहंगये। “रज्जब साचे 
सूर को वेरी करे वखान ! । यह किसी भाषाकवि ने बहुत ही ठीक 
कह है। सजनो ! आप जानते. हो में वेष्णवसम्पदाय का आचार्य 
हूं यही नहीं है मैं उस सम्प्रदाय का सबेतोभाव से रक्षक हूं और 
साथ ही उसकी तरफ कड़ी नजर से देखने वाले का दीक्षक भी हूं तो 
भी भरी सजलिस में मुझे कहना सत्य के कारण आवश्यक हुआ है 
कि जैनों का भन्थ समुदाय, सारखत महासागर है । उसकी पन्थ- 
सरया इतनी अधिक है. कि उन अन्थों का सूचीपन्न भी एक महा 
निर्वेध हो जायगा.। ”. 3: 

फिर आगे लिखा. है कि--“सजनो ? जैन मत का अचार 
कब से हुआ इस वारे में छोगों ने नाना प्रकार की उछछ कूद की है और 
अपने मनो नीत करपना की है। और यह वांत ठीक भी है जिसका 
» जितना ज्ञान होगा वह्‌.उस वस्तु को उतनांही और वैसाही समझेगा” | 

' आंग लिखा है फि--“इसमें- किसी प्रकार का उज्च नहीं है 
कि जैन दर्शन वेदान्तादि दर्शनों से: भी पूवे का है तब ही तो भगवान्‌ 
वेद व्यांस भहार्प ब्रह्म सूत्रों में कहते हैं;-“निकस्मिन्नसम्भवात्‌ः सज्जनों ! 
जब वेद व्यांसं के अक्षसूत्रश्रणयंन के समय परः जैन मतं था तब 
'तो उसके खण्डनार्थ उद्योग किया गया, यदि वह पूर्व में नहीं था तो 
' बह खण्डन.. कैसा और किस का ! सज्जनों ! समय अल्प है और 
' कहना बहुत हैं. इससे छोड़ दिया जांता दै नहीं तो बात यह है कि 
बेदों में अनेकांत बाद का मूल मिलता है. सज्वनों / मैं आप को वेदा- 
'स्तादि दर्शन शा्त्रों का. और जैनादि दर्शनों का कौन मूंल है यह कह- 


( ६० ) 

कर सुनाता हूँ । उच्चश्रेणी के बुद्धिमान्‌ छोगों के मानस निमूढ़ 
विचार ही दर्शन हैं| जैसे अजात वाद, विव्ते वाद, दृष्टि-साष्टि 
वाद, परिणास वाद, आरम्भ वाद, शून्यवाद इत्यादि दाशेनिकों के दि 
गूढ़ विचार ही दशन हैं । बस तव तो कहना होगा कि राष्टि की आदि 
से जन मत अचलित हैं । सज्जनो ! अनेकान्तवाद तो एक ऐसी चीज 
है कि उसे सबको मानना होगा, और छोगों ने माना भी है । देखिए 
विष्णु पुराण में लिखा है:--- 


नरकखगसंज्ञे वे पुण्यपाप डिजोत्तम ! 
वसर्त्वेकमेव दुःखाय सुखायेष्यों जमाय च 
कोपाय च यतस्तस्माइरतु वस्त्वात्मक कुतः ! 


' यहाँ पर जो पराशर महार्पि कहते हैं कि वस्तु वस्त्वात्मक नहीं है, 
इसका अर्थ यही है कि कोई भी ब्रस्तु एकान्ततः एक रूप नहीं है, जो 
वस्तु एक समय सुख हेतु हे वह दूसरे क्षण में दुःख की कारण हो 
जाती है; और जो वस्तु किसी क्षण में ढुःख की कारण होती है वह 
क्षण भर में सुख की कारण हो जाती है । सज्जनो !'आपने जाना 
होगा कि यहां पर स्पष्ट ही अनेकान्तवाद कहा गया है । सज्जनों ! 
एक बात पर और भी ध्यान देना जो “सदसदूभ्यामनिवेचनीय 
जगत्‌ ” कहते है उनको भी विचार दृष्टि से देखा जाय तो अनेकान्त- 
वाद मानने में उञ् नहीं है, क्योंकि जब वस्तु सद्‌ भी नहीं कही 
जाती और असद्‌ भी नहीं कही जाती तो कहना होगा कि किसी 
प्रकार से सत्‌ होकर भी वह किसी श्रकार से असत्‌ है, इस हेतु न 
वह सत्‌ कही जा सक्ती है और न तो असत्‌ कही ,जा सक्ती है, तो 
अब अनेकान्तता मानना सिद्ध हो गया | सज्जनों ! नैयायिक 
तम को तेजो5भाव खरूप कहते हैं. और मीमांसक.और बेदान्तिक बड़ी 
आरभटी से उसका खंडन करके उसे भाव सरूप कहते हैं तो देखने 
क्री वात हैं कि आज तक इसका कोई फसला नहीं हुआ कि कोन 
ठीक कहता हूँ तो अब क्‍या निणेय होगा कि कौन बात ठीक है । तब 


( ६१ ) 


तो दो की लड़ाई में तीसरे की पी चारा है याने जैन सिद्धान्त सिद्ध हो 
गया, क्योंकि थे कहते हैं कि वस्तु अनेकान्त है उसे किसी प्रकार से 
भावरूप कहते हैं और किसी रीति पर अभावरूप भी कह सक्ते हैं । 
किसी रीति पर कोई आत्मा को ज्ञानखरूप कहते हैं और कोई ज्ञाना- 
धार खरूप बोलते हैं तो चस कहनाही क्‍या अनेकान्त बादेने पद 
पाया.। किसी रीति पर कोई ज्ञान को द्रव्यखवरूप मानते हैं और कोई 
बादी. ' गुणखवरूप । इसी रीति पर कोई जगत्‌ को. भाव-स्वरूप कहते. 
हैं: और :कोई शून्य खरूप तब तो अनेकान्तवाद अनायास सिद्ध 
हो गया। 

: कोई कहते हैं कि घटादि द्रव्य हैं और उनसे. रूप स्पशोदि गुण 
हैं.। परंतु. दूसरी तरफ के वादी कहते. हैं कि द्रव्य कोई चीज' नहीं है 
बह तो गुणसमुदाय खरूप हेँ'। रूप, स्पश,. संख्या, परिमाण इल्यादिं 
का समुदाय हद्वी तो घट हू इसे छोड़ कर घट कोन वस्तु है। कोई 
कहते हैँ आकाश नासक शब्दजनक एक निरवयव द्रव्य है । परंतु 
अन्य वादी कहते हैं कि वह तो शून्य है। ' ' मु 

 'सज्जनों ! कहों तक कहा जाय कुछ वादियें। का.कहना है कि 
गुरुत्व शुण है । परन्तु दूसरी तरफ वादी छोगों' का कहना.'है कि 
शुंरुल कोई चीज नहीं हू प्थ्वी में'जो आंकषण शक्ति है उसे नं.जान- 
करे छोगों ले गुरुत्व नामक गुण मान लिया: है । * 
मित्र हित वाक्य पशथ्य' है, उसीसे ज्ञान होता है वाग्जाल की 
कोई प्रयोजन नहीं है इस हेतु यह विषय यहाँ ही छोड़ (दिया जांता'है 
और ' आशां की जाती है कि जेन भत के क्रसिक व्याख्यान दिये 
जायरा । ह 


शुभानि भूयांसुवर्दधभानानि | 
४ हे श्स्‌ 


तामी रांममिंश्र शासत्री-अगस्त्याश्रुंमा भंम:काशी :, 
मि० पौष:शुक्ध प्रातिपतू--खुधवार सं०:१९६२, ४, 
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आपलोग प्रसिद्ध वेदिक विद्वान श्रीमाव्‌ राममिश्र शास्री जी के 
व्याख्यान पर से भल्ी भाँति जान-सक्ते हैं कि जैनमत आस्तिक है या 
नास्तिक ? और जैन दर्शन का स्थाह्माद न्याय कितना पुझ्त है यह भी 
आप अच्छी तोर से समझ सक्ते हैं। जैन श्वेताम्बर कानफरन्स के बड़ोदे 
का अधिवेशन तारीख ३० | १२। १९०४ ई० सें हुआ था उस वंख्त 
जगत्मसिद्ध देशभक्त माननीय पण्डित श्रीयुत वालगड्राधप तिलक 
मद्दोदय ने अपनी वक्ता में कद्दा था कि “नआाह्मणों और हिन्दू धर्म में 
मांस सक्षण और मदिरा-पान बन्द हुआ यह भी जैनधम का ही प्रताप 
है ” इत्यादि बहुत कुछ कद्दा था | देखिए ! जैन दर्शन की तारीफ 
अन्यमतों के बड़े बड़े विद्ानगण ,कर रहे हैं । सच्ची वड़ाई वह है कि 
जिसकी तारीफ दूसरे छोग करें। जैन दर्शन की प्रशंसा अनेक पूवेदे- 
शीय और पाश्चाद्य विद्वानों ने की है और करते ही चले जाते हैं विशेष 
छिखने की कोई आवश्यकता नहीं । जेन दर्शन के तत्त्व सव दशनों से 
अधिक श्रेष्ठ हैं, इससे विश्वास करने योग्य है । जैन दर्शन जगत्का 
करता ईश्वर को नहीं मानता और यह बात बहुत ठीक है । 

-” जगत्‌ ईश्वर का रचा हुआ मानने वाले  वेदादि धमोवरूम्बियों से 
जब पूछा जाता है कि ईश्वर को जगत्का कतो आपलोग मानते हैं 
इस संबंध में आप के पास क्‍या हृढ प्रमाण है ? तो भ्रत्युत्तर में जोर 
देकर कहते हैं कि इस बात का साक्षी वेद है। और वेद ईश्वर के रचे 
हुए हैं इसलिए विश्वास करने के योग्य हैं. इससे बढ़ कर क्या प्रमाण 
चाहिए ? ।.वेद पौरुषेय है या अपोरुषय, अथवा मनुष्यनिर्मित ९ 
सदूमागदशक है या नहीं ? और विश्वास करने योग्य है या अयोग्य 
अब हमे इन उक्त बातों पर परामशे करना अवश्य है । परन्तु हमारे 
ओर से लिखने की भी कोई जरूरत नहीं मालूम होती । क्योंकि 
कितनेक वेद्‌ मताज्यायी विद्वान्‌ महाद्ययद्दी वेदों को क्या समझ रहे 








१ जन धर्म के प्रताप से ब्राह्षण और हिन्दू धर्म में मांस भक्षण और मदिरा 
पान बंद हुआ इस उपकार के धदले में 'कितनेक मनुष्य जैंनों को नाध्तिक किंवा- 
नास्तिकों की श्रेणी में कहने का साहस करते हैं धन्य है ऐसे साद्मात्षियों को २ 
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हैं और लेखनी द्वारा क्या व्यक्त कर रहे हैं यह बताना विशेष छाभ 
दायक होगा इस लिए हम एक पैदिक विद्यात्न महाशय केही बिचार 
यहां पर देना उचित समझते हैं । पाठक इसे पढ़ कर इस बात पर 
बिचार करें:---- 

बेदे 


: “देद शब्द “विद” धातु से निकला है। इस धातु से जानने 


: का अथ निकलता है ।” आगे लिखा है कि-“लरेद पर सनातन धसोव- 
. हरूस्‍्बी हिन्दुओं का अटछ विश्वास है | वेद हम छोगों फा सब से श्रेष्ठ 
. और सबसे पुराना प्न्थ है ।” 


आगे लिखा है फि-“कोलबुक साहब ने भी वेद-आप्ति की 
पेष्टा की थी, पर किसी दाक्षिणाद्य पंडित ने. वैदिक उन्दों में लिखी हुई 


' देवी-देवताओं की रतुतियों से पूणे एक प्रंथ उन्हें दे दिया और कद्दा कि 
: यहीं बेद्‌ है। भला स्लेच्छों फो कहीं दाक्षिणाय पंडित वेद दे सक्ते हैं ? 


' , ऐसाही धोखा एक और साहब को भी दिया गया था। मद्रास के 


किसी शास्त्री ने सन्नहर्वी शताब्दी में एक ऋृत्निम यजुर्वेद्‌: की पुस्तक 


'” फादर राबट डि नोबिछी नामक पाद्री को देकर उससे बहुतसा रुपया 
» लिया। यह ग्रन्थ १७६१ ईसवी में पेरिस के प्रधान पुस्तकालय में 

पहुँचा, वद्दों पहंछे इसकी बड़ी कद्र हुई। पर सारा भेद पीछे से 
 खुढ गया।”? “' 


आगे लिखा है कि-वेदों की “त्रयी” संज्ञा है। त्रयी कहने से 


.. ऋक, यजु और सांस इन्हीं तीन बेंदों का ज्ञान होता है। कि अथव वेद 
“एक प्रकार का परिशेष्ट है। ऋग्वद में तीन ही वेदों का उल्लेख है । 


१ यह लेख विनायक विश्वनाथ वेद विख्यात जी की, सद्दो से इलाहाबाद 
(प्रयाग) की सरस्वती नाम की मासिक पत्रनिका.के भाग $ थें की संख्या ५ पर 
अथीत्‌ १५०८ फे सप्तेम्बर की संख्या से पष्ठ ३८५.पर छपा है। 


३ कैसा श्रेष्ठ और कैसा पुराना पंथ है यह .इस लेख को पढ़ने से सादूम द्वो . 


| जायगा। ... ..- »- मन्‍्यकर्ता 


( ६ंड ) 
यथा । ३» $ सीट के 
“अहे बुध्च्रिय मन्त्र मे गोपाय त्रयमषयस्रयी वेदा: 

विदुं। ऋचों यजूँषि सामानि” हक 


मनुस्मृति में भी मनु ने- दुदोह यज्ञसिद्धगर्थंमगयजु!साम . 
क्षणम्‌” कहकेर तीन ही बेढों का नाम लिया है। परंतु पीछे से | 
चार वेद माने जाने रूगे ।'' श्रीमद्भागेवत ओर बविष्णुपुराणं आदि 
पुंराणों में तो सव्वेत्न ही चार वेदों का उछेख है-लिखां है कि ब्रह्मा के. 
यों का पका विश्वास है कि वेद. निद्य है ओर वे इंश्वरमणात हैं। कपिल 
ने सांख्य दर्शन में ईश्वर की स्थिति- में तो सन्देह किया है. “प्रमाणा- ' 
भावान्र तात्साद्ध ?? पर बेदी के इंश्वेरमणीत हाने से ।केंसीने सन्दृह 


नहीं किया । यंथा:-न पोरुषयत्व तंत्कतु। पुरुषस्यासम्भवात्‌ ” | 
न्याय दर्शन के कत्ता गोतम को .छोड़कर संबं दंशेनकारों की यहीं 
राय है.। सब वेदों को ईश्वरकृत मानते हैं | अकेले गौतम ही ने उन्हें 
पौरुषेय अथात्‌ पुरुषकृत लिखा है।अब नहीं कंह संकंते कि इस/पोरुषय” 
'से उनका क्या सतलव- था । जे वेदों को साधारण हम तुम सदृश . 
:पुरुष. के रचे हुए सानते थे, था पुरुष प्रकृतिंवाले “पुरुष” (इंश्वर) 
' से उन्तका मतलरूव 'था.। यदि उन्हें पिछली बात अभीष्ठ थी. तो यह 
. कहना चाहिये कि सभी दशेनंकारों, की इस विषय में एकता है । 

किसी किसी मुनि की तो यहाँ तक .रांय॑ है 'कि वेद निल्य है ओर उन्हीं 

के अनुसार' इश्वर, रृष्टि की रचंना करता है ? सो वेद इंश्वर के भी 

पथ प्रदशक हुए ! वेद. निट्य है, इससे कर्पान्त में वे हिरण्यगर्भ . 
5 १ बरेंदों को इश्वर के पथद्शक मानने से, वेद्‌ ईश्वर के रचे' सिद्ध नहीं होते 
आर अनादि भी सिद्ध नहीं हो सकते इससे यही' मालम द्ोता हे कि वंदिक.ऋषियों: 
ने वेद रचे हैं । और दूसरी वात- यहं भी है कि वेदों को ईश्वर के पथद्रीक मानने 
से ईश्वर से भी वेदों की योग्यता-विशेष हुई'इससे ईश्वर न्यूनगुण हुआ भोर वेद पूर्ण- ' 
गुणहुए, देखिए यह कसा आश्चर्य है !। *. / ४ 5  - ४ ' 
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(जहा) को आप द्वी आप आ जाते हैं । सृष्टि. की आदि में हिरण्यगर् 
ही पहले पहल पैदा होते हैं.। वेद! उनके. पूवोभ्यस्त रहते हैं | इससे 
स्मरण करते ही उन्हें वे आप हीं आप याद हो जातें हैं। सो कर जगने 
पर क्या पूवोभ्यस्त बातें किसीको .भूल भी जांती हैं? फिर हिरण्य- 
गर्भ को वेद कैसे भूल सकते हैं,? इस तरह के शाख्वार्थ से कितने ही 
प्राचीन गन्‍्ध भरे पड़े हैं ?। ' 

' “इस समय आय्ये-समाज़ में वेदिक बातों परं बहुधा बिचार 
हुआ करता है। इस समाज के कोई कोई अनुयायी बेद का यथाथे 
अंथे जानने की चेष्टा भी करते हैं। ““त्रिवेद निर्णय” नामक पुस्तक 
इसका ,प्रमाण है। पर वे.भी वेदों को इंश्वरोक्त मानते हैं ? परंतु वेदों 
को विचार पूरक पढ़ने से यह बात नहीं पायी जाती. । इसीसे इस 
समय के अच्छे अच्छे विद्वान वेदों के करैलविपय में वाद विवाद 
नहीं करते । वे इसकी ज़रूरत ही नहीं समझते । वे जानते हैं कि 
बेंद मलुर्यानाभित हैं.। परंतु सबे साधारण ऐसा नहीं मानते। इससे 
जो कोई बेदों के ईश्वरप्रणात होने में शक्ल! करता है उसे वे घोर 
पापी और घोर अधर्मी समझते हैं | इसे हम बखूबी जानते हैं | तिस 
पर भी जो हम सब साधारण के विश्वास के विरुद्ध छिख रहें हैं उस 
का कारण यह है; -- “सत्ये नांस्ति भय. कचित्‌ ”? 

.._ “वेदाध्ययन नहीं, वेद पांठ से ही यह मालूम होता है कि वेदिक 
ऋिही बेद* प्रणेता हैं । वैदिक सूतक्तोंही में श्रणेता ऋषियों के नाम 
विद्यमान हैं । इन्हीं ऋषियों ने अनेक. प्रकार के छन्दों में स्तोच्र आदि 
वनाकर देवताओं की स्तुति और्‌ भार्थना .की है। यह सब. उन्होंने 
अपने अपने 'असीए साधने के किए ,किया था। लिखा भी है:- 

१ इन बचनों से- भी स्पष्ट मांठूमःद्वोंता हें कि न वेद पॉरुषेयहं ओर न अपो- 
रुपेय किन्तु मनुष्यनिमित है। हां यदि पौरुषेय कहने वाले हमारे तुम्हारे समान साधारण 
मनुष्यों के अथोत्त ऋषियों के रचे मानते. हों तो ठोक हैं। प्रन्थकर्त्ता 

२-अपने २ अभीए साधन.फे लिए किये हुए मंत्र सव साधारण को मान्य किस 
न्याय॑ से हो-सकते हैं. और मुक्ति ,भी फैसे दे सकते।हं | नहीं, इससे .ही चेदों-को 
अनेक [विद्वान अमाननीय कहते हूं । 

हि. 
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४ अर्थ पश्यन्तु ऋषयों देवताइछन्दोमिरम्यधावन्‌ 7 ॥। 
जसे पीछे के संस्क्रत-कंवियों ने गंणेश, दुगा, -शिव, विष्णु, सूथ आदि 
की स्तुतियों से पूण स्तोन्न बनाये है वेसेही आग्नि, सोम, वरुण, संविेत्ता 
इन्द्र आदि की स्तुतियों से परिपूर्ण स्तोत्र बैदिक ऋषियों के बनाये हुए हैं । 
यहां पर कोई यह कह सकता हे कि वदिक ऋषि मन्त्रद्रष्टां थे। उन्होंने 
योगवर्् से. इश्वर से प्रद्यादेश की तरह वेदिक *सन्त्र प्राप्त किये 
हैं। यदि यह बात हैं तो इन सूक्तों में इन ऋषियों की निज 
की दशा का वणन कसे आया ? ये. मंत्र इनकी अवस्था के , ज्ञापक 
केसे, हुए ?. ऋग्वेद का कोई ऋषि कूँए, में, गिरजाने पर. उसीके 
भीतर पड़े पड़े खंगे और छथिवी आंदि की संठुति- कर रहां है । कोई 
इन्द्र से कह रहा हैँ कि आंप 'हमारे शह्चुओं का संहार कीजिये। कोई 
सावेतां से आ्राथना कर रहा. है कि हमारी बुद्धि को वढ़ाइए' । 
कोई बहुत सी गाएं मांग रहा है, कोई वहुत- से पुत्र) कोई पेड़, सर्य 
अरण्यानी, हल और दुन्दुभी 'पर मन्त्र रचना कर 'रहां है । 'कोई 
नादियों 'कों भराबुरा कहरंहा है किये हमेंआगे बढ़ने में बाधा 
डालती हैं । कहीं सांस का उल्लेख हे, कहीं' . सुंरा का है, कहीं झ्यूत 


१ यह वात महम्मदी कुरान के लिये और इसाई अपनी वाईवल के लिये भी 
कहते हैं किसका कहना संत्य है ओर क़िसका झूठ है और इस वारे में-तीनोंही के 
समीप क्या.प्रसांण हैं /॥ _- 


९ जिन वेदों में अथवा वेदाज में दारू पीने का, मांस काम में लेने को, थ्ूत 
उत्तेंज्नन देने का, दिल्लगी करने कं, भला डुरा कहने का; देवताओं से स्वार्थ के 
लिये प्राथना करने का, सारण * मोहंन' उच्चाटन वंशीकरण *स्नीवशीकरण - दूत: में 
: जीत होने इत्यादि कुकार्यों के करने का' मंत्र तथा वर्णन है और ऐसा अनीति-का 
जिन वेंदा मं उपदश ह उन च्वांणेत शात्रा का कान . बुद्धिमान अपोरुषेय अथवा 
विश्वास. क्रने यॉग्य आर सद्भागद्शक कह सकता हैँ ? कई लोगों .की यह.वात्र 

' हैं कि खास वेदों'में. ऐसी अनुचित व्॒तें नहीं हें किन्तु मांस  मद्रादि ' के सेवन 
' करने वालों ने व्राह्मणादि वेदाह्ञ शास्त्रों में पीछे से मिल्ाद हैं, अस्तु | किन्तु बेंद्‌ 


अथवा -वेंदाज् शास्त्रों भ-यह 'वातें देखने में आती हैं. तभी. तो .कई विद्वान ऐसा- 
लिखते हैं ॥ . -  +:,अन्यकत्ताः 
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का है। ऋग्वेद. के सातवें संडल में तो एक जगह एक ऋषि ने बड़ी 
दिलछूगी की है। सोमपान करने के अनन्तर वेद-पाठ-रत बाह्मंणों 
की वेद-ध्वनि की उपमा आपने बरसाती सेंडकों से दीहे । ये सच 
बातें वेद के इश्वरप्रणीत न होने की सूचक हैं ।. ईश्वर के लिए- गाय, 
भेस, पुत्र, कलत्न, दूध, दृही मांगने की कोई जरूरत नहीं। यह 
ऋम्वेद की बात हुईं. । यज़ुर्वेद का भी.प्राय: यही हाल है । सामचेद्‌ 
के मन्त्र में तो छुछ अश को छोड़कर शेष सब ऋणग्वेद ही से चुने गये हैं । 
रहा अथववेद, सो वह तो मारण, मोहन, उच्चाटन और वशीकरण 
' आदि सन्‍्त्रों से परिपू्ण है। स्त्रियों को वश करने और जुबे में जीतने 
त॒क के सन्त्र अथवेबेद सें हैं। अतएव इस विषय में विशेष वक्तव्य 
की जरूरत नहीं । न इश्वर जूबा खेलता है और न वह खरेणही है । 
न॑ वह ऐसी बातें करने के लिये ओरों को प्रेरणाही करता है । ये 
सब मनुष्यों ही के काम हैं; जिन्होंने वेदों की रचना की है । ? 
. ८४ परन्तु इश्वर-प्रणीत न हेन से वेदों कामहत्त्व कुछ कम नहीं 
होसकता । चाहे ऐतिहासिक दृष्टि से देखिए, चाहे धार्मिक दृष्टि से 
देखिए, चाहें. विद्या विषयक दृष्टि से देखिए, वेदों की बरावरी और 
किसी देश' का कोई अन्थ' नहीं कर सकता । प्राचीन समय की विद्या, 
सभ्यता और धर्म का जैसा उत्तम चित्र वेदों में पाया जाता है, अन्यत्र 
कहीं नहीं मिछ सकता। वदिक समय में , भारतवासियों की सामा- 
- जिक अवस्था कैसी थी, वे किस तरह अपना जीवन निवांह करते थे, 
कहां रहते थे, क्‍या किया करते थे--इन सब वारतों का पता यदि 
- कहीं मिल सकता है तो वेदोंही में मिल सकता है । अतएव वेदाध्ययन 
करना हम छोगों का बहुत वड़ा कत्तेव्य है। ” . 





१ नहीं कह सकते कि जिन -अन्थों के विषय में यूत, स्त्रेणादि घुणाकारक 
विचार * वेद विख्यात जी * कर जाये हूं फिर उन्हीं के सवन्ध सें उन्हें ऐसा लिखने 
का क्या कारंण हुआ! परन्तु अनुमान होता है कि शायद्‌ अन्य वैदिक छोंगो के सय से 
अथवा जन साहिल के अवलोकन के अभाव से, बलात्‌ आदरणोय लिखना पढ़ा हे ! 
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४ जिस) रूप में आज कंलं वेद ग्रन्थ देखे जाते है--वह' उनका 
'आदिम रूंप नहीं है । उनका वतमाने रूप वेद व्यासजी. की कृपा का 
फल है। व्यांसजी.के पहले बदिक स्तोत्रसंमूहं एक 'जग़ह एकत्रन था। , 
वह कितनेही भिन्न भिन्न अंशों में प्राप्य 'थां। क्‍योंकि सारे स्तोत्रसमूह 
की रचना एकही समयं'में नंहीं हुंई | 'कुंछ अश कभी वना है, कुछ 
कभी | किसी की रचना किसी चरहपि ने की. है, किसी की किंसी ने | 
उन्त संब विखरे हुए मन्‍्त्रों को ऋंष्ण हृपायन ने एक अणालों में वद्ध 
करदिया । तभी से वेदों के नांस के आंगे “संहिता ” शब्द. प्रयुक्त 


होने छगा । उसका अथ हे- “ समूह? “जमाव,.? “ एकत्रीकंरण 
वत्तेमान रूप में वेद्प्रचार करनेही .के कौरण बादरांयंण का नाम वेद-' 
व्यास पड़ा । उन्होंने समग्र बंद अपने चार शिंष्यों को पढ़ाये:.) बंह- 
बच नामक ऋग्वेंद-संहिता पल को, निगंद नामक यंजुर्वेदं-संहिता 
वेशम्पायन को, छन्देंग॑ नोस्रक सामवचेदं-संहिता जामेनि को, ओर 
अज्विरसी नामक अथवे-संहिंता सुमन्तु.को । इन चार शिष्यों ने अपने 
अपने हिष्यों को नई प्रणाली के अनुसार वेदाध्ययन कंरायां।' इंसे 
'अकार वेद्‌-पाठियों की 'संख्यां - बढ़ते बेढंतेःवेदों.की अनेक शाखायें 
होगई, मंन्त्रों में कंही *पांठ-मेंद होंगया। किसी ऋषि- के. पढ़ाय शिष्य 
'एंक तरह कापाठ पढ़नें छगे, किसी के ओर त्तरह को। यह पाठ-भद्‌ 
यहांतंक बढ़गया कि सांसवबेंद की सा-तक शांखायें होगंइ ! पंरंन्तुं अब 
ये सब शांखा पाठ नहीं मिंलते.।'कुँछही मिलतेःह.। ?? हट 
. सजी नेही वेदों को दिया ओर चेदां' का मंहत्वंभो तंवः से. विशेष बढ़ा इससे . कह , 
सकते हैं कि वेदों पर जितंना'अंबं : वैदिकों का विश्वांसे है. उँतना' व्यांसजी के पंहले 
नहीं था । इंश्वरप्रणीत छास्‍्त्रों का रूप सव काल एक संसान चाहिए | “प्रन्थकर्ता'” | 
२ इससं' यह भा अतात हाता है कि /व्यासजी के पहल बंद ' जाननंवारल कम 
थे १ जभी, तो शाखाओं का अभाव द्वाग़या 4 .... 
विख्यातजी की राय है कि बेंद ईश्वरेप्रंणीतत नहीं हैं किन्तु मलुंष्यरनाभित हैं यह 
ठीक मालूम हांतो हू । 
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“वेदों के व्याख्यान अथोत्त टीका का नाम “बज्राह्मण” है। 
बहुत छोग संहिता ओर ब्राह्मण दोनों की “वेद” संज्ञा मानते हैं । 
वे कांटायन के “ प्न्त्रब्राह्मणयोबेंदनामधेयम्‌ ? इस वाक्य का 
प्रमाण देते हैं । परन्तु यह बात विचारणीय है । ब्राह्मण-पन्थों में 
वेदिक मन्त्रों का मतछब समझायों गया है। और भी कितनीहीं बातें 
हैं। अतएव उनकी रचना वेदों के साथही हुई नहीं मानी जा सकती। 
वैदिक मन्‍्त्रों के आशय समझने में जब कठिनाई पड़ने छूगी होगी 
तंव “ब्राह्मण” बनाये गये होंगे, पहले नहीं | ऋग्वेद के त्राह्मणों में ' 
विशेष करके होता के कामों का विधान है और यजुर्वेद के ज्राह्मणों में 
अध्वयु' के और सामवेद के त्राह्मणें। में उद्गाता के कामों का. विधान 
है ।यज्ञसंवन्धी बातें। को खूब समझाने ओर यज्ञ कारये का. सम्बन्ध 
वौदिंक सनन्‍्त्रों से अच्छी तरह बतलानेही के लिये ब्राह्मणों की सृष्टि हुई 
है। संहिता पद्म 'में है, त्राह्मण गद्य में । गद्य के बीच में कहीं. कहीं 
“गाथा” नामक पद्मभी ब्राह्मणों में है। ”? 

' ८ब्राह्मण-अ्न्थों के अन्त में “ आरण्यक ” हैं. । जो घरं छोड़ कर 
बन चढे गये हैं, अतएव' जिन्होंने यज्ञ करना बन्द करादिया' है, 
८“आरण्यक” ग्रंन्ध उन्हींके लिए हैं। उन्हीं के काम की बातें इनमें हैं। 
“आरण्यक” से उतरकर उपानिषद्‌ हैं। वे सब ज्ञानकाण्ड के अन्तगत हैं।?? 
“यज्ञ संम्बन्धी क्रियाकछाप अथात्‌ कमेकाण्ड का विषय जब बहुत 
'पेचीदा होगया ओर साधारण आंदमी ब्राह्मण ग्रन्थों का' ठीक ठीक 
मतलब समझने अथवा तदलनुसार क्रिया निवाह करने में असम्थे 
होने लगे तव श्रौत, गृह्य और धर्म सूत्रों की उत्पात्ति हुंई। इन अन्थों सें 
: सब वातें थोड़े भें समझाई गई हैं । श्रोत-सूत्रों में श्रुति-(यहां “ब्राह्मणों? 
से मतलब हैं. ) में उल्िखित बड़े बड़े. यज्ञों के विधान आदि हैं 
,गुह्य-सूत्रों में जनन, सरण, विवाह आदि संस्कारों की विधि हैँ; और 
:: घर्मे-सूत्रों. में घम-सम्ब॒न्धी, अथात्‌ घसंशास्र.या स्मतियों की बातें हैं?” 
४ इनके सिवा, “ अनुक्रमणी ” नामक अन्‍्थों की. गिनती भी बेदि- 
, कसाहिलय में की जाती है.। इन अन्धों में वेदों के पाठ आदि का क्रस 


( ७० ) 

लिखा है | यह इसलिये किया गया है जिसमें वेदों को कोई अंश खो 
न जाय, अथवा उसमें पाठान्तर न हो जाय । एक अलुक्रमणी में तो 
ऋग्वेद के सुक्तों की, मंत्रों की, शब्दों की, यहां तक कि अक्षरों तक 
की गिनती भी दी है? ।”? 

“प्रातिशाख्य, परिशिष्ट, इृहद्देवता, निरुक्त आदि भी वैदिक सा- 
हिट्य के अन्ग हैं ।” रा 

८ ऋगेद सव वेदों से पुराना हैं । वही सबसे अधिक महत्त्व 
का भी है| संडल नामक १० अध्यायों में वह विभक्त है । कोई १५ 
प्रकार के वेद्क छन्दों में उसकी रचना हुई है । ऋग्वेद का कोई 
चतुर्थाश गायत्री-नामक छन्द में है । ऐसे तीन ही छन्द हैं जिनका 
प्रयोग अधिकता के साथ किया गया है और हन्दों का कम प्रयोग 
हुआ है। ऋग्वेद की ऋचाओं की रचना भिन्न भिन्न ऋषियों के द्वारा 
भिन्न भिन्न समय में हुई है । इस वेद के ऋषि प्रतिभाशाली कवि 
थ्े--कवि नहीं, श्रेष्ठ) कवि थे । इसके अधिकांश भनन्‍्त्रों की रचना 
वैदिक देवताओं का उद्देश करके की गई है| उनमें उनके बल, वीय्ये, 
शक्ति, अभ्रता, औदाय्ये आदि की अशंसा है । इन मंत्रों के रचायिता 
ऋषियों ने देवताओं की स्तुति ओर प्रशंसा के द्वारा उनसे छोकिक 
सुख-प्राप्ति के लिए ग्राथेना की है । वहुत से पशु, बहुत से पुत्र पौन्र, 
वहुत सा ऐश्वय, दीघोयु और शत्रुओं पर विजय-आआप्ति के लिए उन्हों 
ने देवताओं की स्तुति की है । छोकिक' सुख-प्राप्ति की तरफ उनका 





[। बल [प हक कि 
. १ सुरा मांस यूत त्रण आ को मेदूदी बातें करते 


समझते हैं ? धन्य दै ऐसे श्रेष्ठ कवियों को | 


#«- आह. 


ते थे आप उनको श्रेष्ठ 


३ जिन वैदिक ऋषियों को छोकिक सुख की तरफ ध्यान अधिक था फिर उन 
ऋषियों को तत्त्ववेत्ता कान कद्ट सकता हैं ! ओर जिन वेदों में पारलोकिक अर्थात्‌ 
म॒क्ति सुख श्राप्त करने की वातें कम और लोकिक सुख को बातें विशेष हैं उन संन्यों 
को कोन चुद्धिमान सदमार्गदर्शक शासत्र कह सकता है £ वाममार्गी आदि नास्तिक 
लोगों का सी छेाकिक सुख को तरफ ही ख्याछ रहता है और जब वैदिक ऋषियों का 
यह हाल था तो फिर वेदिक ऋषियों में ओर वाममार्गियों में अन्तरदी क्‍्यां रहा ! 


( ७१ ) 


ध्यान अधिक था, पारलोकिक की तरफ कम । यदज्ञों के संवन्ध में 
आधे आर सोम आदि देवताओं के हूम्बे लस्वे स्ततोन्रों से ऋग्वेद भरा 
हुआ है । बीच बीच में याक्षिक विपयों के आ जाने से स्तोन्र-जनितत 
रसानुभव में यद्यपि कुछ विधात होता है, तथापि-जिस सादगी और 
जिस भक्ति भाव से पुरातन ऋषियों ने अपने विचार प्रगठ किये 
हैं वह अवश्य “प्रशंसनाय हैं. | इन्द्र, वरुण, अग्नि, सातरिश्वन, 
सविता, पूषण, ऊपा आदि जितने देवताओं की स्तुति की गई हू प्रायः 
उन सब से सतलूव किसी न किसी प्राकृतिक पदार्थ से है। अर्थात्‌ प्राकृतिक 
चस्तुओं और प्राकृतिक दृश्यों ही को देवता सानकर, या उन्त पर 
देवत्व का आरोप करके, उनका स्तवन किया गया .है। एक ऋषि 
आशय पूर्वक कहता है, यह सूर्य आकाश से गिर क्‍यों नहीं 
पड़ता ? 

डेदूसरा कहता है ये तारे दिन में कहां चले जाते हैं ? तीसरे 














१ क्‍यों न प्रशेसनीय हो | जिन्होंने अपने मतऊूव फो ( ऐद्क ) ही धर्म सान 
रक़्खा है उनके लिए चेशक प्रशंक्षनीय  ? परंतु न मालूम वेदविख्यात जी (कि 
जो वेदों फे संचन्‍्ध में घुणित ओर आश्वय जनक वातें लिख कर भी) फिर किस 
कारण से धदिक ऋषियों के विचार प्रशंसनीय समझ रहे हैं १. 

२ प्राकृतिक पदार्थों को देवता समझ अथवा प्राकृतिक वस्तुओं पर देवत्व का 
आरोपकर स्तवन किये दे इससे भी वेदिक ऋषियों की अज्ञता स्पष्ट झलक -रहीं 
है फिर ऐसे ऋषियों के रे प्रन्थ कैसे सर्व मान्य द्वो सकते: हैं 

३ जिन वैदिक ऋषियों को वैज्ञानिक बातों का इतना भी ज्ञान नहीं था उन 
के रे ग्रन्थ तत्त्वदटा कंप्ते द्वो सकते हें? देखिए ! यद्द वेदों की योग्यता। 
णाकाश में सूर्य रहता है इस वात को भी वे अच्छी तोर से नहीं समझ सचते थे 
तभी तो उनकी सूर्य के संवन्ध में एसी कल्पना' हुई होगी यदि वेदिक ऋषि तत्त्व- 
चेता द्वोते तो इस वात को क्यों नहीं समझ सकते । 'भन्यकर्ता' 

४ क्या वैदिक ऋषैयों' को इतना भी मालृम नहीं था कि 'सुर्य के श्रकाश के 
प्रभाव से तारे- नहीं दौखते' जो इतना अशताभरा प्रइन का गंभीर विचार करने 
लगे । ऐसे अज्ञानी अथवा अतंपज्ञानियों के रचे वेदों पर कौन -बुद्धिमान: विश्वास 
' रख सकता है । 


छा 


छ 


हु कपः ( ,७२ ) 


को यह विस्मय' हो रहा है कि बड़ी. बड़ी अनेक “नादेयों-के गिरने 
पर भीं' क्यों समुद्र! अपनी हद से बाहर 'नंहीं'जाता:", इसी“ तरह * 
आश्रय्ये और कौंतुक के वशीभूत होकर आचीनःऋषियों ने “आकृ-. 
तिके पदांथों' को देवता “मानना आरंभ: “कर दिया ॥ इस आरंभः.का 
अन्त कहो जाकर पहुँचा; इसे 'कॉन .नहीं.जानतां ( ऋग्वेद के ३३, ' 
देवता.बढ़ते बढ़ते ३३१ करोड़ हो गये । ? ,. '. . ८:०४ ह 
“मीमांसां दर्शन के.कतो:जमिन्नि का सत है कि “देवता”, नास- 
के कोई सजीव पदार्थ. नहीं है। “इन्द्र?” कहने से.इस :शब्द को देवता-. 
मान, लेना चाहिए ।; अपने दशेन के:छठे अध्याय में:---?.... ४ ५... 


'.  “फलाथ लात्कमेणं: शास्त्र सवाधिकारं .स्यात्‌:?” 
'” इस सूत्र से आरम्भ कंरके आंपंने देवताविंषर्यक वेंहुत सी बातें 


लिखी हैं । आप के कथन का सारांश. यह है कि वेदिक देवताओं के 
ने जीव है और न शरीर ' यदि यें देवता शरीरी होते तो यज्ञ' के. समय 
आकर जरूर उपास्थित होते | सो. तो .होता नहीं । यदिं ग्रह कहें कि 
वे आते तो हैं. पर अपनी महीमा के.वल से हम छोग़ों की आँखों से, 
अदृश्य. रहते हैं. तो सी ठीक नहीं. क्योंकि, इस दशा. में, यदि. दस 
जगह भिन्न भिन्न यज्ञ होंगे, तो एक शरीर को -लेंकर .वे कहाँ कहाँ 
ज़ायगे १ -अतणव मंत्र ही को, देवता . मान: लेना ; चाहिए:।-परंतु इस- 
_विध्य, में और आधिक न:लिखना ही:अच्छा है। /;. ० ५. 
१ यह फिर भी वैदिक ऋषियों -की अज्ञता:.अल्पज्ञता:का नमूना-देख-लीजिए 
कि जिनको. संसार. की परिस्थितिका का कुछ 'भी मांठम न था-। हे 
२,जिन वेदों की रच़ना आश्चेय 'और:कौतुक के प्रशीभृत हुए वैदिक, ऋषियों- 
ने;की दे-तिन-व्रेदों में पारमार्थिक बातें कहाँ:से द्वो. सकती हैं | पक्षपात को. व्याग के. . 
देखा जाय तो. वेद: सम्यकपथद्रष्टा-मालूम, नहीं होते । हा 
३ प्राकृतिक पदार्थों को देवता माना.; है. इसका; कारण आय: “यह होना ,चाहिये. ' 
कि वेदिक ऋषि झुरापान के वशीभत हांकर: उन्मत्तता से - चाहे उन पदार्थों पर्‌ 
कल्पना करने लग ,गग्ने होंगे । क्योंकि, .सुरा; का;पान करने. वालों, के हंदय में ' 
शुद्ध:विचार्‌ की. जगह नहीं .रहतीः' ओर .उद्बार ;विचारानुसार होता.है- इसलिये उन 
की वातों पर वुद्धिमान्‌ मनुष्य विश्वास नहीं कर सकते । ' 


( ७३ ) 


बैदिक ससय में पशाहिंसा वहुत होती थी। यज्ञों में पश्ुु बहुत मारे 
जाते थे और उनका सांस भी खाया जाता था। उस समय कईएक पशुओं 
का मांस खाद्य समझा जाता था, उनके नामनिर्देश करने की यहां आवश्य- 
क॒ता नहीं है । इस विपय के उछ्लेख जो वेदों में पाए जाते हैं. उन्हें जाने 
दीजिए किन्तु महाभारत सें चर्मण्वती नदी और रन्तिदेव राजा का जो 
बृत्तान्त है उसेही पढ़ने से पुराने जमाने की खाद्याखाद्य चीजों का 
पता छूग जाता है। सोम रस का पान तो उस समय इतना होता था।कि 
जिसका ठिकाना नहीं पर छोगों को सोम पान की अपेक्षा "हिंसा 
अधिक प्यारी छगती थी । इसी वैदिकी हिंसा को दूर करने के लिए 
गौतम बुद्ध को “अहिंसा 'परसो धर्म:” का उपदेश देना पड़ा ” । 
“सामबेद के मन्त्र प्रायः ऋग्वेद से ही लिये गये हैं, सिर्फ उनके 
खरों सें भेद है। वे गाने के निमित्त अछूग कर दिये गये हैं । सोम 
यज्ञ में उद्वताओं के द्वारा गाने के लिये ही सामवेद्‌ को प्रथक्‌ करना 
पड़ा है । सामवेद भी यज्ञ से संवन्‍्ध रखता है और यजुरवेद भी । 
सामवेद्‌ का काम केवऊ सोम यज्ञ में पड़ता है, यजुवेद में सभी 
यज्ञों के विधान आदि हैं । साम की तरह यजुबेद भी ऋग्वेद से 





१ जिन वेद शास्त्रों में हिंसा का प्रचुर उपदेश है, इतनादी नहीं किन्तु सुरा- 
पान थाने दारू का सी पीना कुछ कम नहीं लिख। है। ऐसे गहां ओर नाच पथपर मनु- 
ध्यों फो छे जानेवाले शास्त्रों को हम स्वेधा हेय समझते हैँ । दमही क्या कोई 
भी बुद्धिमान. इस वात को खीकार न करेगा । आधदरर्य है कि ऐसे वेदों को 
माननेवालों के दिल में कुछ विचार भी नहीं आता ! 

२ यह सिद्धांत वौद्धों का नहीं किन्तु जनों का मुख्य सिद्धांत है। जैन तीथ- 
कर-गणधघर अन॑त काल से इस सूत्र का उपदेश करते चले आये, और भविष्य में 
(होने वाले) तीर्थंकर भी करेंगे । ऐसा जैनों का मानना है। गातम बुद्ध ने इस सिद्धा- 
न्त का कुछ अंश लिया परंतु पूरा नहीं इसीसे वोद्धमतानुयायी गोतम बुद्ध 
के समय में भी मांस खाते थे और आज भी खाते हैं ।|जैन और वोद्ध धर्म को जो 
लोग एकही चतलाते हैं अथवा एक को एक की साखा कहते हैं उनकी भूल है किन्तु 
दोनों घर्म अलग अलग: हैं । तीथेकर महावीर जी का शिष्य शणधर गौतम और 
चोद्ध घर्मोत्पादक गौतम बुद्ध के नाम एक द्वोने से दोनों एक नहीं, हो सस्ते । 


१० 


( छंड ) 


उद्धंत किया गया है; पंरं हां साम की तरह प्रायः विलकुलही ऋग्वेद 
से नकंरू नहीं कियां गया। यजुर्वेद -(“वाजसनेय-संहितां ) का कोई 
एक चंतुथाश सन्त्रसाग ऋग्वेद से लियां गंया है; शेष यजुरवेंदही के, 
ऋषियों की रचना है । यजुर्वेद में गद्य भी है, सामवेद में नहीं, 
क्योंकि वह गाने की चीज है। यजुर्वेद के समय: में ऋग्वेद के समय 
की ऐसी मनोहारणी वाक्यरचना कम होगई'थी। उस समय स्तुति 
प्राथेना की तरफ ऋषियों का ध्यान कम था:। यज्ञसंबन्धी सूक्ष्म से 
सूक्ष्म नियम बनाकर उसीके द्वाराः अपने” सोख्येसाधन की तरफ ' 
उनका ध्यान अधिक'था -। 'इसीसे जरा जरा सी वातों - के लिए भी , 
उन्हें विधि विधान बनाते पड़े थे। ठौकिक और पांरकीकिक सुर 
प्राप्ति की कुजी यज्ञही समझा गया था? ।.... ': ह 
वैनांयक विश्वनाथ वेदविख्यात ? .... 


'* पाठके ! चेंद्‌ विख्यात जी के इस लेख से. वेदों के संबंध में आप 
लोगं अच्छी तौर से समझ सकते हैं। वेद ईश्वरक्त अथवा अपौरुषेये 
नहीं हैं किन्तु मनुष्यनिर्मित हैं वेद्विस्यात जी ने भी यही सत अंकेंटे . 
किया है और और भी इस वात के अनेक प्रमाण मिल सकते हैं । 

-/»« बेद किसके कहे हुए हैं इस संव्रंध में, वेदिकों का - भी एक मत 
नहीं है। कई वेदों:की अनादि-कहते हैं.और कई त्ह्मा के सुख से प्रकट हुए 
मानते हैं। कई कहते हैं कि जह्म के सुखरूप- आ्राह्मण हैं.और वेद जाह्मणों[ 
के मुख से कहें हुए हैं इससे त्रह्मा. के ही. कहे हुए मानना 'चाहिए। 
ऋग्वेद के मंत्र ७ भाग २ पर्र लिखा है'कि बेद परमेश्वर' से “आये हैं 
अतएव सब प्रकार॑ से स्तुंतियोग्यः हैं । यजुर्वेद्‌ 'में लिखा है कि ' 

वेद्‌ परमेश्वर) के श्वास से “निकले 'हैं ।' मनुस्टति अध्याय. १ 

इलेक २३ पर 'छिखां है कि ज्ह्मा' ने अग्नि, वायु, ओर सूये से ऋग- 





- 


१ इंश्वर .तो .अदेह है :फिर श्वास देह बिना कहाँ से .आयोी ! क्योंकि श्वास 
देदधारी के होता है। थदि-किसी. देहंधारी मनुष्य का नांस इंश्वर.परंमेश्वर ' हो 
और उसके भी श्वास दों की उत्पत्ति'मानें.:तो मी असंसाव्य है तो:फिर ' 
अदेह ईश्वर के श्वास से वेदों की. उत्पत्ति. माननी : नितान्त अमात्मक है। 
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यजुः और साम आक्ृष्ट किये और यह भी फिर उसी झोक में लिखा 
हैं कि तीनों वेद असल भें सनातन हैं । बेदिक महाशय चाहे वेदों को 
सनातन. मानें ख्रथवा इश्वरक्तत मानें उनकी श्रद्धा की बात है परंतु 
तटस्थरीत्या देखने से यह बात नहीं पाई जाती है, क्‍यों कि:-. 


' ताल्वादिजन्मा ननु वर्णवर्गों, 
वर्णात्मको वेद इति स्फुर्ट च। 
पुसश्र ताल्वादिरतः कथ स्या- 


दपौरुषेयोक््यमिति प्रतीतिः१० ॥ १ ॥ 
( श्रीमान-हरिभद्रसूरिः ) 


. भावाथू--वर्ण (अक्षर) के वर्गों की सृष्टि ताछु आदि स्थान से 
और जिह्या के प्रयत्न से है ओर यह बात प्रकट है. कि वेद वर्णोत्मक 
हैं और ताहु आदि स्थानप्रयत्न मनुष्य के होते हैं अतएव बेद्‌ 'अपौ- 
रुपेयः है यह प्रतीत कैसे हो! ! न्‍ह 

शब्द्रूप वाणी का उच्चारण अशरीरी से नहीं हो सकता । निरा- 
कार ईश्वर सुख से बोले यह विचारशीछ मनुष्य कभी खीकार नहीं 
कर सकते । क्योंकि जब आकारही नहीं है तो मुख कहाँ से आया 
और मुख के बिना उच्चारण कहाँ से हो सक्ता हैं क्या ईश्वर कोई इंग्रेजी 
बाजा है? । यदि कोई यह कहे फि ईश्वर ने ऋषियों. को प्रेरणा की तो, 
'अशरीरी को प्रेरक मानना युक्तिविकल है। वेद शब्दरूप है और जो जो 
शब्द्रूप. है वह. देहधारी का ही कथन हो सकता है । सत्य पूछो, तो 
'चेदों की उत्पत्ति मनुष्योंहदी से है। वेदों के वारे में इस ग्रंथ में जो जो वातें 
लिखी गई हैं उन्हें देख बेद के पक्षपाती अवश्य, नाराज़ होंगे परन्तु 
विना प्रमाण कैसे कहें कि वेद अपौरुषेय हैं । 

.... बस्तुतः पूर्वोक्त अनेक, प्रमाणों के,आधार पर कह सक्तेहैंकि वेदों : 
- की सृष्टि मनुष्यों से ही है । पाश्चात्य.विद्ान मोक्षमूलर आदि का. आभि- 
आय है कि “वेद के वचन, ऐसे हैं. कि.जैसे अज्ञानियों के मुख से 


( ७६ ) 
'अकस्मात्‌ बोले जाते हों और इनकी रचना अनुमान ३००० व से , 
हुई है । 
अनुमान होता है कि वेदिक ऋषियों ने सुरा पानकर उन्मत्त- 
ता से, कौतुक के वशीभूत होकर जैसे प्राकृतिक पदार्थों को देवता माना है 
वैसेही जगत्‌कत्तों होना भी माना हो ! “ बिना किये कोई पदार्थ 
नहीं बनता इसलिये जगत्‌ का कतो ईश्वर अवश्य है” ऐसा समा- 
धान करके वेद में लिखे दिया हो कि “ जगतकतो इंश्वर है ” और 
उनके अनुयायीओं ने इस बात को पीछे से पकड़ रक्खा हो तो 
भी आश्चर्य नहीं ! 


कितनेक महाशयों का यह मत है कि-“इश्वर, अकृति, काल, 
आकाश और जीव के अनादि होने से इस जगत की उत्पात्ति होती है ” 
इसका उत्तर यह हैं कि जब यह तीन वस्तु अनादि हैं तो फिंर इश्चर ने 
क्या जगत रचा ? इससे तो सब पदाथ अनादि सिद्ध हो चुके ओर 
सब पदाथ अनादि होने से इश्वर का रचा जगत्‌ कभी सिद्ध नहीं 
हो सकता ? इंश्वर को कता मानने वालों की बहादुरी जब समझी जाय कि 
बिना किसी पदाथ से ईश्वर ने स्रष्टि रची है यह न्याययुक्त सिद्ध करदे। 
यदि इंश्वर को जगत्कतों मानने वाले पूर्वोक्त तीन वस्तु को अनादि 
भातेंगे तो यह वेद्‌ वाक्य:- 


“एतस्मादात्मन आकाशः संभूत:” 


झठा होगा, क्‍योंकि उक्त ऋचा में उस आत्मा से आकाश की उत्पत्ति 
मानी हू । एक जगह पर अनादि कहना ओर दूसरी जगह उत्पात्ति- 
मानना यह गल्यक्ष विरुद्ध है । इससे यह भ्री आपका तक कलिपत है' 
ईश्वर जगत्‌ का कतो किसी युक्ति या प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता । 
यह निःसन्देह वात है । 


कई महाशय जब सव भ्रकार से निरुत्तर हो जाते हैं. तब यह 
हर ऐप ब्क ( [०] प प 
' भी कह दिया करते हैं कि-“जैसा जीव कर्म करता है वैसा पाता 
च ३ ० १] ऐप पु क्योंकि [० 
हू । प रंतु शुभाशुस कर्मो . का फल देनेवाला इंश्वर है । क्योंकि कर्म 
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-जड है इसालिए सख्त: जीव भ्राप्त नहीं कर सक्ता । इससे देनेवाला 
कोई होना ही चाहिए । कर्म करनेवाछा जीव है ओर फल देनेवाला 
'ईश्वर है ।” इसका भ्रत्युत्तर यह है कि जैसा जीव करता है वैसा पाता है 
और यदि देनेवाला ईश्वर है तो प्रथम तो आपसे हमारा यह प्रश्न है 
कि फिर ईश्वर ने अपनी ओर से क्‍या दिया ? कुछ भी नहीं । और 
'आप जो यह हेतु देते हैं कि कर्म जड है इसालिए ईश्वरह्मारा फल 
मिलता है; सो यह भी भ्रम है । जैसे विपमिश्रित भोजन करने से 
मलुष्य सृत्यु को श्राप्त द्योता है परंतु विष जड पदार्थ है उसको 
यह ज्ञान नहीं है कि जो मुझे खाता है उसकी मृत्यु हो जाती है, तथापि 
उसको खानवाछा अवश्य मृत्यु के मुख में गिरता है । वैसे ही पौष्टिक 
पदार्थ मगाक्ृ, मकरध्वज, चंद्रोद्य आदि मात्राएँ अथवा घृत, दुग्ध 
'आंदि संक्षण करने से मनुष्य का शरीर पुष्ट होता है, परंतु उक्त 
पदार्थों को सर्वथा यह मालूम नहीं कि हमारे सेवन करने वालें की 
पुष्टि होती है। अथवा जैसे चुम्बक पत्थर, लोहे का आकर्षण करता है तो 
पापाण और छोह दोनों ही जड पदार्थ हैं. परन्तु चुस्बक पत्थर में 
ऐसा ही खाभाविक गुण है कि वह छोह को आकर्षण किये बिना 
'नहीं रह सकता । इसमें जैसे प्रेरक्त का कोई काम नहीं तद्त्‌ कर्म 
जड़ होने से क्या हुआ ? कर्म फू भोगने में भी ईश्वर का कोई 
काम नहीं है कर्मो में यह स्वाभाव है. कि शुभ कम के करता को 
शुभ सामग्री और अशुभ कर्म के कतो को अशुभ सामग्री खत्तः प्राप्त 
हो जाती है। याद रहे द्रव्य अपना परिणाम नहीं छोड़ता । कर्मों 
क्रो जड कहकर शुभ कर्मों का फल देनेवाला ईश्वर सिद्ध करनां 
चाहें तो नहीं हो सकता। जीव शुभाशुभ पारिणास के उपयोग से शुभा- 
शुभ कम ' आकर्षण करके आत्मा को छोछ॒पीभूत करता है यह्‌ 
अनादि अनंत काल की स्थिति है। सव वस्तुओं का ख ख खरूप में 
अस्तित्व है इसमें ईश्वर का कोई काम नहीं। जगत्‌ का, कर्ता ईश्वर 
है इस बात को स्वीकार करनेवाले यह कहा करते हैं. कि करता भोक्ता 
एक इंश्वर है, दूसरा फोई.नहीं और जब इस बात : में पक्ष निवेल 
होता देखते हैं तो शुभाशुभ कर्मों का फल ईश्वर देता है ऐसा कहना 
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शुरू कर देते हैं । हम पूछते हैं कि आपका जगत्‌कतों ही सब कुछ 
है तो फिर कर्सों को मानने की कया गरज रही ? 

“जगत्कताोमाननेवाल्लों का यह हठ है कि विना किये कुछ भी 
चीज नहीं होती, इससे जितने पदाथ हैं उनका करनेवाला कोई होना ही 
चाहिये । उत्तर सें ज्ञात हो कि फिर आपके ईश्वर का भी कतो कोई 
होना चाहिए? कयोंक्रि आपका इंश्वर विना ही किये केसे हो गया। 

यदि कहाजाय कि ईश्वर का कतो कोई नहीं है ईश्वर खतः 
सिद्ध है। संसार का रचयिता ईश्वर मानना ठीक है परंतु ईश्वर का 
कता मानना ठीक नहीं | हम कहते हैं कि क्‍यों ठीक नहीं ! आप 
अथम कह चुके हो कि बिना किये कुछ भी पदार्थ नहीं वनता इससे दो 
इंश्वर का भी कतो कोई होना उचित है ओर अब कह रहे हो कि ईश्वर 
का कतो कोई नहीं | जसे आप ईश्वर का कर्ता कोई नहीं मानते 
तद्ठत्‌ जगत्‌ का कतो भी कोई नहीं ऐसा मान लिया जाय तो किसी भी 
तरह का वाद्‌ विवाद का कारण नहीं रह सक्ता, और ईश्वर के 
सृष्टि का कर्ता नहीं मानने में इंश्वर में भी किसी प्रकार का दोष नहीं 
आता | परन्तु ईश्वर को रृष्टिकतो मानने में अनेक दोष आते हैं यह 
हम प्रथम दिखा आये हैं इसलिए यहाँ पर लिखने की जरूरत नहीं । 

कितनेक ईश्वर वादियों का मानना है कि जगन्‌ के उत्पात्ति के प्रथम 
केवल जगत्‌ का कत्तो एक शुद्ध, बुछ, सचिदानंद परमेश्वर ही था 
और दूसरी कुछ भी सामग्री नहीं थी और सब पदाथ (वस्तु) ईश्वर 
के ही रचे हुऐ हैं ओर कितनेक इंश्वरवादी जगत्‌ की उत्पत्ति के अथम 
एक इंश्वर और दूसरा जगतूउत्पन्चकरने की सामग्री (काल-द्शा- 
प्रकृति) और जीव इन तीनों को अनादि माना है इन दोनों ही प्रकार 
के इश्वर्वादियों के प्रश्नों का उत्तर न्याययुक्त इस अंथ में दिया 
गया है फिर कोई इंश्वरवादी महाशय तक करेगा तो यथासाध्य 
उत्तर देने सें विलूम्ब नहीं किया जायगा। किसी महाशय के 
मन में इस विषय पर कुछ छिखने की उम्प्रेद हो तो बेशक कुछ 
लिखे, गौर किया जायगा [ 
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जब इश्वर्वांदी सब प्रकार से निरुत्तर हो जाते हैं ती यह कहा 
: करते हैं कि जब ईश्वर को र्ष्टि का कती वा प्रेरक न मानें तो ईश्वर 
फो कैसा माने |! और जब ईश्वर कुछ करता ही नहीं है तो ईश्वर को 
मानने से ही क्‍या लाभ होगा ?। इंश्वसर्वादी महाशय ! इसके उत्तर 
में सुनिए । ईश्वर को सांसारिक बातों का प्रेरक सानने से अथवा 
जगत्‌ का कता मानने से पूवापर विरोध आता है इसीलिए 
जगत्‌ कत्ता इश्वर को मानने वालों को निरुत्तर होना होता है अतएव 
इंश्वर को ध्येयरूप सानने से इंश्वर में किसी प्रकार का भी:दोष नहीं 
आता और ध्यान का आधार ध्येयरूप मानना क्‍या यह छाभ नहीं 
है ? चल्िकि एतावनमात्र ही महान्‌ और उत्तम छाभ है। 





उपसंहार। 
ओर 
(जैन तत्त्वज्ञान ) 


८भ्रदिं निष्पक्षपात होकर देखा जाय॑ तो सत्य वात यह है. कि, 
जीव और जड अनादि से मिले हुए हैं । इनका रचयिता कोई नहीं 
है। यौगिक और मिश्र पदार्थों के सूक्ष्म अणु-दजार, छाख, करोड, 
. संख्यात, असंख्यात और अनन्त परमाणुओं के स्कन्ध कभी पृथक्‌. २ हो 
भी सक्ते हैं; परंतु मूल परमाणुओं का विक्लेष कभी नहीं हो सत्ता । 
तात्परय एक परमाणु के दो विभाग नहीं हो सकते | अतएव सिद्ध 
हुआ कि मिश्र पदाथ विनाशशील हैं परंतु असली पदाथ पविनाशशीछ 
नहीं । जीव अनादि और अमर है। एक शरीर से दूसरा शरीर 
धारण करनां इसका नाम मृत्यु है। वत्तेमान अवस्था पूर्वकृत कर्मो- 
जुसार और आगामी अवस्था वर्तमान में किए हुए कर्सों के अनुसार 
होती है। आत्मा जवतक सब कर्मों से मुक्त ने होगा तब तक 
जन्म, मरण रूप चक्र में भ्रमण करता रहेगा । जेसे मनुष्य मदिरा 
(उुरा) के पान करने से-पराधीन अथीत्‌ उसके नशा. के आधीन दो 
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जाता है तद्बत्‌ आत्मा सवे शक्तिमान अथोत्‌ अर्नत शक्तिमान होने पर 
भी कर्माधीन होने से परिभ्रमण करता है । जो जीव जैसा करता है 
वैसा फल भोगता है। कर्सों! का फल देनेवाला दूसरा मानना भ्रम है । 
कर्मों का भुक्तमोग पूरा हो जाने से जीव मुक्तः हो जाता है । पूवे 
संचित कर्मों को दूरकर आगामी कर्मों का वध पड़ना रोक देवे तभी 
जीव की मुक्ति होती है। जगत्‌ का कतो कोई नहीं खतः अनादि काछ 
से प्रवाहरूप चला आता है। मुक्त जीव फिर संसार में छोट के न- 
हीं आते । जो छोग मुक्त जीवों का फिर संसार में छौट आना मांनते 
हैं उनमें वह बुद्धि का दोप है। सर्व पदार्थ खतः अपना अपना काये 
करते रहते हैं और काल, खभाव, नियति, उद्यम, और कमे इन पांचों 
का समवायसंवंध, पदार्थों के संयोग में निमित्त है । जैसा कि सूत्र के तंतु 
के पुंज से पट की उत्पत्ति होने का समय इसको “काल” जानना और 
सूत्र के पुंज में पट की उत्पत्ति करने की योग्यता है इसको “खभाव” 
जानना । पट के बनाने का पुदूगछ जैसे रूई हैं इसको “नियति” सम 
झना, भवितव्यता-प्रारूध-देव-अदृ्ट-जीवकूत धसोधस, किंवा पुह्लादि 
भी नियति का अथे होता है अथवा जिन जिन पदार्थों के जैसे २ खमाव हैं 
उन उन पदार्थों का वैसा वैसा जो परिणाम हो उसका भी नाम निर्याति 
है। जिस सूत्र के तंतु के पुंज से जिस पट की उत्पत्ति का जो निमित्त होना 
वह “पूवे कम”? समझना चाहिए । और तंतु के पुंज से पट की 
उत्पत्ति करने का जो उद्योग करना उसको “उद्यम” जानना 
चाहिये । इन पांचों के समवाय संबन्ध के योग से सब काय होते हैं इसमें 
ईश्वर का कुछ काम नहीं | जड, चेतन पदाथे खर्य अनादि सिद्ध हैं ।' 
पुरुष बिना स्री नहीं, और स्त्री विना पुरुष नहीं । बीज विना बृक्ष 
नहीं, और वृक्ष विना वीज नहीं। पएथवी, जरू, वायु और आकाश 
इनके विना, मनुष्यों की अथवा वृक्षों की स्थिति होना प्राय: दुःसाध्य है । 
जड़ ओर चेतन इन दोनों पदार्थों के अंतर्गत सब पदार्थों का समा- 





१ दरीरादि सर्व पदाथों से आत्मा का आत्यन्तिक वियोग हो जाने का नाम 


मुक्ति है। जो आत्मिक सुखों में मग्त रहे उसे मुक्तात्मा कहते हैं। 
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वेश दी सकता है । प्रत्येक पदार्थ में अपना अपना. गुण ठहरा हुआ 
है स्त्तिका में यह गुण है कि,अरिन में रहने से कठोर और रक्तव्ण 
'हो जाती है परन्तु कागज़ में उक्त शुण नहीं है ।; वह न कंठोर:हो 
सकता है और न लाल । काए की लकड़ी दो लेकर और छीलछिछाकर 
परस्पर दोना को फसादों आर ठोककर चुस्त करदो जोड़ रूग 
जायगा ओर परस्पर एकमें एक मिलकर एक समानःहोजायगी । परन्तु 
धूलिपर धूलि रखने से जोड़ नहीं लमसकता, इसी .त्रह संसार के 
सव पदार्थों फी परीक्षा करने से सिद्ध होता है कि अस्येक वस्तु में 
पृथक प्रथक्‌ स्वाभाविक गुण रहते हूँ । अनेक पदार्थ ऐसे संसार में हैं 
जिनके मिलने से आर प्रथक्‌ पृथकू होने से अनेक नवीन खभाव 
उत्पन्न होते हैँ। जैसे श्याम” और पीत रंग मिलने से हरितसाव होता 
है। घास फा बीज प्रभिवी में घोने को फोई नहीं जाता; परंतु बषों 
के पानी का योग पाकर खत: अंकुर मिकलकर घास उय जाता है'। 
- तहन्‌ संसार में पद्मा्थां का ओत प्रोत (उल्ट-पढट ) होकर नाना 
प्रकार के नवीन भाव सदा उत्पन्न ओर घिनष्ट होते रहते हैं। इस 
प्रकार की रचना फो अज्ञ अथवा अलज्ों ने इश्वर.की रचना समझ 
रक्‍्खी है । जीव जसा कम करता है तदनुसार उसको फल खत: आप्त 
होता है, इश्वर फो इसमें मध्यस्थ होने की कोई आवश्यकता नहीं हैं । 
कोई ऐसा न्यायशील मनुष्य संसार में नहीं दीखता कि जो शगद्वेषः 
रहितः ईश्वर को सृष्टिकतों सिद्ध कर दे! जो छोग पक्षपातरूप 
रक्या, ओढकर बैठे हुए हूँ. वे थुक्ति प्रमाण' कों कुछ चीज नहीं 
समझते ।' यदि वे कदाचित्‌. लेखनीद्वांरा अथवा . बक्दताद्वारा हटठात्‌ 
अपने समन्तव्य सिद्ध करने का प्रयत्न भी करें-तो' भी बुद्धिमान ओर 
.बिवेकी पुरुष, उस, दुरामह को शीघ्र समझकर, उनके ,मन्तज्य को 
अपने हृदय मे स्थान नहीं देते | , , -, . [६ + 
, » ज़ग़त्‌ रचना की ओर रक्ष्यपूर्वक. देखा जाय तो इतनी वात अवश्य 
है. कि कारंणरूप जगत; अर्थात्‌ जड, चेतन. पदार्थ अनादि. से हूँ ओर 

१: इस: बात पर विशेष देखने को जिसकी इच्छा हो व भातिक शाज' दख.| 
२थशुदद़ी | 


है 
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कार्य रूप जगत्‌; अर्थात्‌ नाना पअंकार के पदार्थ जो ऋत्रिम दंष्टिगत 
ही रहे हैं उनके बनानेवाढे सब संसारी जीव हैं । इसमें ईश्वर का ह 
कुछ सबंध नहीं । 

“खयय कमे करोद्यात्मा, खये तत्फलमर्लुते । 


खयं अ्मति संसारे, खयमेव विनश्यति” ॥१॥ 
“यू; कत्तो कमसेदानां, भोक्ता कमफलस्य च। 


संसत्तो परिनिवोता, स ह्ात्मा नान्यलक्षणम” ॥१॥ 
आत्मा अज्ञान के उदय से घुरे और ज्ञान के उदय से अच्छे 
आपही स्वत: कर्म करता है, और खय द्वी.भोगता है, खय ही संसार में 
परिभ्रमण करता है और खयय ह। एक गति से दूसरी गति में जाता 
, है, जिसको व्यवहार में सर गया कहते हैं। जब सब कार्यों से निःस्पृदी 
होकर आत्मा का साधन करेगा तब जन्म, मरण से छूटकर सर्व 
कर्मों से विमुक्त हो जायगा; फिर संसार में पारिभ्रसण करना न होगा | 


माता के उद्र में जिस॑ समय जीव आता है उस समय पूर्वभव 
के, पुण्य पाप के बैध के अनुसार अच्छा या बुरा शरीर बनाता 
है और शरीर संपूर्ण होजानेपर जन्म घारण करता है । यदि आयु: 
पूणे द्ोता है तो अधिक काछ उस शरीर में रहता है। शुभ कर्मों से 
सुख और अशुभ कर्मों से ठुःख जीव को होता है यह सरल मार्ग है। 

जैन शात्रों में आरि!हन्त ओर सिद्ध को देव मानते हैं । आचाये 
उपाध्याय और साधु को शुरु मानते हैं। ज्ञान, दशेन; चारित्र और तप 
को धर्स का मूल माना है। उक्त शुद्ध देव, शुद्ध गुरुऔर शुद्ध धम इन 


९ अन्तरायदानलाभवीर्यभोगोपभोगगा: । हासो रत्यरती भीतिजुंगुप्सा शोक 
एवं च ॥१॥ कामो मिथ्यात्वमज्ञानं, निद्रा च विरतिस्तथा | रागो द्वेष्व नो दोषा- 
स्तेषामष्टादशाप्यमी ॥९॥ भावाथ-१ दानान्तराय २ लाभान्तराय, ३ वीरयोन्तराय, ४ 
भोगान्तराय, ५ उपभोगान्तराय, ६ हास्य, ७ रति, ८ अराति, ५ भय,१० जुुप्सा, 
९१ शोक, १६ काम, १३ मिथ्यात्व, १४ अज्ञान, १५ निद्रा, १६, अविराते, १७ 
राग, १८ द्वेष | इन भठारह दोषों से रहित आरिहन्त होते हैं। 
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पैन तत्वों को जो पूण जानकार दृढ श्रद्धावान्‌ हो वही -विशुद्ध 
| मैनी कहा जा सकता है। जिस देव में अठारंह दोप हों अथवा अठारह में 
पे एक भी दोप मिले उसे शुद्ध देव नहीं जानना। और जो गुरु कनक 
फामिनी का लोछ॒पी हो वह सुगुरु नहीं हो सकता और जो घसे 
:हिंसा्ंचुर अज्ञानियों द्वारा प्रणीत हो वह शुद्ध घम नहीं हो सकता। इन 
तीन तत्त्वों का जन शास्त्रों में खूख विचार किया गया है। जीव, अजीब, 
पुण्य, पाप, आश्रव, सवर, बंध, निजेरा और मोक्ष ये नव पदार्थ ( तर्तव ) 
माते हैँ। धरोस्तिकाय-अधमोस्तिकाय-आकाशास्तिकाय-पुद्रल और, 
जीव यह पद द्रव्य हैं। अस्तित्व, वरतुल् द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, अगुरु लूघुत्व, 
प्रदेशत्व, चेतनत्व, अचेतनत्व, मूत्तेत्व, और अमूत्तेत्व, यह दश द्रव्य के 
सामान्य गुण हैं । ज्ञान, दर्शन, सुख, वीये, स्पशे, रस, गनन्‍्ध, वर्णे, गतिहे 
तुत्व, स्थितिद्देतुत्त, भवगाहनाहेतुत्व, वत्तेनाहेतुत्व, चेतनत्व, अचेतनत्व, , 
मूत्तेत्व और अमू्तत्व यह्‌ द्रव्य के सोलह विशेष गुण हैं । अस्ति, ना- 
स्वि, नित्य, अनिद्य, एक, अनेक, भेद, असेद, भव्य, अभव्य और परम 
यह ग्यारह द्रव्य के सामान्य खमाव हैं। चेतन, अचेतन, मूत्ते, अमूत्ते, . 
एक प्रदेश, अनेक अरदेश, विभावखभाव, शुद्ध खभाव, अशुद्ध'खभाव 
और उपच्चरित खभाव यह दश द्रव्य फे विशेष खभाव हैं। घस्तु के 
एके एक धर्म पर सप्तसंगी की रचना जानने योग्य है। स्याह्मद* न्याय 
से जिस वस्तु की परीक्षा की जाय और ,वह ठीक परिक्षा में उतरे वह 
सत्य है। सभी वस्तु उत्पात्ति, व्यय और भौव्य शुणसे युक्त है । द्रव्य 
की अपेक्षा नित्य, और पयोय की अपेक्षा अनित्य है। बसतु ख रूप 
करके अस्तित्व में है और पर रूप करके अस्तित्व में नहीं है, अधात्‌ पर 
रूंप करके अस्ति नहीं और खरूप करके नास्ति नहीं 4 भ्रद्मक्ष और 
परोक्ष दो प्रमाण माने हैं। तीयैकरों ने एक श्रावक (शृंहरथ) धंमे और 
दूसरा यति धर्म कह है । क्षावकों फे लिये दृशविध धर्म इस अकारे 
३८,५४4 “वाा ८ लीला हि कट कक लक 
१ स्पांदस्ति, २ स्याज्नाध्ति, ३ स्यांदस्ति नास्ति, ४ स्यादवक्तन्य, ५ स्यादर ह 
स्ति अवक्तव्य, ६ स्यान्नास्ति अवत्तव्य, ७ स्यादांत्ति नात्ति अवक्तव्य । यह संप्त- 
भंगी अर्थात्‌ स्माद्वादन्याय फी सुख्य बातें हैं । 






( दब) 
४ंदया दान दसो देंवपूजा भक्तिगुरो क्षमा । 
सत्य शो : तपोस्तेयं,. घर्मोध्य. गृहमेघिनाम? ॥१॥ 


* १ सब जीवों पर अंजुकंपा-दया रखना, २. अभय सुपात्रादि दान: 
देनां, ३ पेंच इन्द्रियों का दमन, ४.जिनेंद्र देव. की द्रव्य भांव: सहिते . 
पूजां, ५ शुरु भक्ति, ६ क्षमा, ७ सत्य, ८ .पवित्र रहना, . ५. तपस्या 
करंना ओर १० चोरी नहीं कंरनां । यहं दशविधघंम गृहस्थों 
का कहा | घस काये में उद्यमी, आस्तिकं, :विनंयवान्‌ , शास्त्र ' 
शुरुसुंख से श्रवण करने वालां, परकरोक .साधन के. लिए, शुद्ध सन, 
बंचन, काया से घंमेक्रिया, करने बोछा, संदुबुद्धियुक्त, संसार के , 
' असारं संमझकेर छोम छालूच को घटानेवाला, विषय: सुख “को. 
क्षुणिंक समझकर त्याग करनेंवाछा और कंपांय को हटांकर खभाव-. 
को स्थिर रखनेवाल्ा हो वंही शुद्ध श्रावक हो सकता हैं। ४ 


ग 
४ पा ४ 
ी 


दूसरा यत्ति: घंस दशाविध. इसःअकार जानना: 


“खंति-अजव-मद॒वं-मुत्ति-तव-संयमो य बोडवो । 
सच सोय अकिचणं च्‌ बस चे 'जई घस्मो” ॥ 2 ना 


4. ६५ ह। 


:“ ६, क्षमा,.२ निरमिसान्नं, - रे निष्कपट, ४. सब सांसारिक कार्यो-. 
'से. मुक्त, ५ तपयुक्तं, ६ सत्रह भ्रकार:के -संयस्॒ का पालनहार, ७:सतह्य- 
श्राह्ी-सत्यवक्ता, ८. वोह्य : आभ्यन्तर- शोच, . ९ , सुवर्णादिक, धातु. के 
द्यागी, १०; ब्रह्मचयत्रत साहित -यह:द्शविध यतिघम कहा : ] ओर-छ 
काय के रक्षक, शुद्ध उपदेश -के देने वाले; पट द्रव्य, की चर्चा के 
जानकार: पंच मंहाब्रत घारक, पांच ;इन्द्रिय फे २३. विषयों को: जीतने 
“वाले, कपायरहित, ज्ञान, दशेनं, चारित्र के आराधक, जिनागम. स्या-- 
द्वाद वाणी के.जानकेर; , अंग्रमादी-, घमघुरंघर,.. मेक्षमांग- के दशक, 
गृहस्थाश्रम का. त्याग, दीक्षा - अहणकर - तीथकरों के मागे को 'बत- : 
छाने वाला जो हो उसी को यंतिधस, का आराध्रक- समझना: चाहिए। 


( <५ ) 


कप जो श्वास द्यागकर धर्मक्िया करना चाइता' है उसकेलिये 
तीथकरों ने यतिधम बतलछाया ओर जिनसे सांसारिक चीजों का 
सर्वथा दाग नहीं हो सकता उनके लिये श्रावक धर्म बतलाया है । 
तीथकरों का यह उपदेश'है कि धम करो, सुस्त मत बैठो, जि- 
न्दगी के घड़ीमर का भी भरोसा नहीं हैं । इसलिये सटदर्शी बनो, 
आत्मा परतन्त्रता से छूटे ऐसा मागे खीकारकरों और स्वतन्त्र बनाओ 
यही संसार में सार है। 
प्रस्तुत भारत के अनेक विद्वान देश की खतन्त्रता भ्राप्ति के 
लिये आन्दोलन कर रहे हैं, अथाह्‌ परिश्रम व कप्ट उठा रहे हैं 
उनका यह विचार है कि देश की उन्नति हो और हमारे भारतवर्पाीय 
जनसमूह सुखी सौभाग्यशाली बने ! उन्तसे हमारा निवेदन है कि 
जैसे आप देश की खतल्त्रता प्राप्ति के लिये दत्तचित्त वने हैं. वेसेही 
आप आत्मा की खतन्‍्त्रता अर्थात्‌ खाधीनता प्राप्ति करने का भी प्रयत्न 
क्‍यों नहीं करते ! । | 
ईश्वर को जगत्‌ का कत्तो हतो मानने बारे और ईश्वरीय 
(सक्लैत) इच्छा से काये का होना न होना माननेवाले छोग हमारी 
समझ से हमेशाही के लिए परतेन्र है अर्थात्‌ ईश्वर के अथवा इश्व- 
रीय इच्छा के आधीन ही हैं | देश की खतन्त्रता से मनुष्य ग्राणिओं ' 
को पौद्टछिफ ( शारीरक )- सुख प्राप्त होने का संभव है परंतु आत्मा 
की खतम्त्रता से आत्मिक सुख क्षणिक नहीं किन्तु हमेशा के लिये है। 
किंवहुना आत्मा को खतन्‍त्रता प्राप्त करना हैं अथोत्‌ जन्म.जन्म की पर- 
तन्त्रता को नष्ट करना है अथीत्‌ मोक्ष श्राप्ति करना है । सच्ची ख- 
तन्त्रता वही है जो शुभाशुभ कर्मों के वशीभूत हुए आत्मा को सब 
कर्म बंधनों से छुड़ाकर आत्मिक सुर्खो में मग्न करना। जिसने 
आत्मा कौ खतनत्रता प्राप्त करढी है उसकेलिये न कोई शत्रु है ओर 
न कोई मित्र | और खदेशी विदेशी भी समान हैं इसीलिये में अपने 
भारतवर्पीय सब मित्रों से यही सूचित करता हूँ कि यदि आप को 
सच्ची खतन्त्रता चाहिये तो ईश्वर को जगतकर्ता मानना छोड़ दो 


( ८६ ) 

और जैन दर्शन के ग्रन्थों का दीर्घ दृष्टि से अवलोकन करो जिससे 
आपको सच्ची खतन्त्रता ग्राप्ति करने का मागे मिले । 

अन्त में देशी विदेशी खधर्मी परधर्मी सब मित्रों से इस ग्रन्थ को 
आदि से अन्त तक पढ़ने की प्रार्थना करके में इस प्रंथ को यहाँ ही पूर्ण 
करता हूँ। हे 

शुभानि भूयासु्वेद्धपानानि । 
हा श्म्‌ 
संवंत्‌ १९६५ कार्तिकवददी | हक" सज्जनकृपाभिछाषी-+ 
षष्ठी गुरुवार | 


आकोछा (वराड) | ' यति बालहूचन्द्र 
'जैन श्वेतास्वर मन्द्रि ताजना पेठ- 





